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ممنون آهي۔ 
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پنهنجي پاران 


”ترآن جو مطالعو” مختلف تراني سورتن جي مطالعي جو هڪ 
سلسلو آهي جيڪو پروفيسر ڪرار حسين مرحوم جي تقريرن تي ٻڌل آهي َ 
انهن تقريرن جي تلڂيص پرونيسر سردار نقوي مرحوم ڪئي ھئي. 
هي سورتون ڪيترائي سال اڳ اردو پر شائع ٿي چڪبون آهن. انهن ۾ر سورة 
الڪافرون, سورة الاخلاص, سورة الفلق. سورة الناس کانسواءِ سور ياسين, 
سورة العصر, سورة ائتين, سورة الفجر ۾ نفس سطمٿن شامل آهن۔. 

اسلامڪ اسٽڊي سينٽر اردو سان گڏوگڏ سنڌيءَ ۾ پڻ ڪتابن 
وغيره جي اشاعت جو سلسلو جاري رکيو آهي. ان ۾ سڀ کان اهم مولاڻي 
خائات بر انم مض تال + حر خظن تنارنادڻ تي ٻڌل تهح اليلاة, 
آهي۔ سنڌيء پر اهو ڪتاب ايترو پسند ڪيو ويو آهي جو هيستائين ان جا 
چار ايڊ يشن شائم ٿي چڪا آهن. انکانسواءِ اسلامڪ اسٽڍي سينٽر سنڌيءَ 
پر پروفيسر ڪرار حسين جو ڪتاب قرآن ۽ زندگي ۾ قرآني مطالعي جي 
سلسلي پر سورة يدسين پڻ شائع ڪرايا آهن. 

سنڌي ڪتابن جو اهو سلسلو جناب اسلم سنجراڻي صاحب جي 
ذاتي ڪوششن ۽ پہوڙ جو نتيجو آهي. مُن انتهاڻي محدت ۾ دلچسپيءَ سا 
وسيلا ميڙي ڪتابن جو ترجمو ڪرائي انهن جي ڇپاڻي کي ممڪن بڻايو 
آهي۔. 

ان ڏس ۾ر هيءُ ڪتاب جيڪو چئن ڦُلن جي مطالعي تي ٻڌل آهي 
اوهان آڏو آهي. اداري کي أيید آهي تہ هن ڪتاب کي ب اوتري ئي سوٽ 
ملندي جيتري ان کان اڳ ٻين ڪتابن کي ملي آهي. جيڪڏهن پڙ 
وڌاڻي ت, انا الله ڌرآني مطالمي جي سلسلي جا ٻيا ڪتاب ٻر سنڌيءَ پر شائع 
ڪيا ويندا۔ 


ڙن همت 


ادارو هڪ ڀيرو ٻيهر جناب اسلمر سنجرائي صاحب ۽ انهن سمورن 
شردن جو؛ جن اُنهن ڪتابن جي اشساغت پر سهڪار ڪٿي آهي. .هاٿي 
ٿورائنو آهي, ڇاڪاڻ جو سندن . ڪاوشن کانسواءِ اهو ڪر ممڪن ٽن هو. 


اسلامڪ اسنڊي سينٽر ڪراچي. 
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سورة الڪافرون جو تعارف ۾ شان نزول 

ڦُل ۾ يايها جي سمجهاڻي 

لفظ ڪاثر جي سمجهاڻي ۾ تشريح 

الڪافرون جا مخاطب ڪير آهن؟ 

سورة الڪافرون جو پينامر- آيڻن جي تڪرار جي معتويت 
مشرڪن جي عبادت جو تصور 

جاهليت واري دور جو سماجڪ ۽ روز مره وارو وهنوار 
ڪثر ۾ اسلام جي الوهيت واري تصور ۾ ڪهڙو فرق آهي؟ 
لڪمر ديتڪر ولي دين 
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سور الڪاتروؤن 
تعارف ۽ شان نزول 


جن سورتن جو اؽياس ڪرڻو آهي سي ٽيهين پاري جون ٻہ 
مختصر پر انتهائي اهم سورتون آهن يعني سورة ڪافرون ۾ سورة 
اخلاص. 

هڻ کان اڳ جن ٻڻ سورتن جو اڀياس ڪيو ويو هو سي هيون 
سور خلق ۾ سورة الناس. اهي چارئي سورتون ”قل” سان شروع ٿين 
ٿيون ۾ انهن پر گهرو معنوي ربط آهي. سورة ڪافرون پر باطل خدائن 
جي نفي آهي. :+سورة اخلاص ۾ر توحيد جو اقرار ۽ اثبات آهي ۾ معوذتين 
پر انهن خطرن ۾ خدشن جي نشائد هي ڪيل آهي جيڪي عقيدي ۾ عمل 
کي ڪمزور ڪرڻ جو سبب بڻجن ٿا ۾ انهن کان بچڻ جو ڏس ڏنو ويو 
آهي. ان ريت اهي چارئي سورتون هڪ معنوي وحدت جوڙين ٿيون٬‏ 
انهن مان ترتيب جي لحاظ کان پهرين سورة الڪافرون آهي. 

ان سورة سڳوريءَ ۾ر ڪافرن جي معبودن کان بُرات جو اظهار 
ڪيو ويو آهي ۾ اها ڳالهہ انتهائي چٽي ۾ واضع انداز پر ڪيل آهي ۾ 
تاڪيد طور اها چار ڀيرا ورجايل پڻ آهي. 

معبود ان شكي کي چځبو آهي جنهن سان عبديت لاڳا پيل هجي. 
اهوئي زندگيءَ جو سبب بہ هوندو آهي تہ ڪارڻ ب. ان سان ٿي 
زند گيءَ جي راهم ۾ طرف طكي ٿيندو آهي تہ وري منزل ہ. ڪو شخص 
ڀل رڳو زبان سان ئي ڪنهن معبود جو ڪلمو پڙهندو هجي تہ بہ ڏسڻو 
اهو آهي ت. هو پنهنجي زندگيءَ پر اعليٰ قدر ڪنهن جو ٿو سمجهي. هر 
شخص جو معبود اهو ئي آهي جيڪو سندس زندگيءَ ۽ِ سڀ کان وڏي ۾ 
سڀ کان وڌيڪ اثرائتي قدر جي حيثيت رکي ٿو. هر فرد جو اخلاق ت 
ڇا سندس سڄو وجود انهيءَ قدر سان طكي ٿيندو آهي. 


اسلام ۾ ڪلمي توحيد جو پهريون حصو لاله ۾ ٻيو حصو 
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الاالله آهي. سورة ڪافرون لااله جي منزل آهي جنهن ۾ هر ان شكي کان 
براًت جو اظهار ڪيو ويو آهي جنهن جي ڪافر عبادت ڪڻ ٿا ۾ سورة 
اخلاص الاالله جو مرحلو آهي. اصطلاحي طور تي پهرين مرحلي کي 
تخليو ۾ ٻئي کي تحليو سڏ بو آهي. 

تڂل جو مطلب آهي حالي ڪرڻ ۽ تحلبي جو مطلب آهي ڀرڻ. 
غلط معبودن کان انڪار تخليو آهي ۾ توحيد جو اقرار ۾ اثبات تحليو 
آهي. تحلبي لاءِ تخليو ضروري آهي ۾ تخڂلبي جي تحل گهرج آهي. ان 
حاظ کان سورة ڪافروڻ ۾ سورة اخلاص هڪ ٻئي سان ڳنڍيل آهن ۾ 
هڪ ٻِگي جي تڪميل ڪن ٿيون. 

سور ڪافرون جو لفظي ترجمو هن ريت آهي: 

”چئي ڏي! اي ڪافرو آ بند گي نٿو ڪريان ۽ نہ ڪندس ائجي 
جنهن جي توهين عبادت ٿا ڪريو, نہ ئي توهين انجي عبادت ڪرڻ وارا 
آهيو جنهڻ جي آء عبادت ٿو ڪريان. توهان جي لاءِتوهان جو دين آهي 
۾ منهنجي لاءِ منهنجو دين آهي”. 

هن سورت جي اڀياس پر اهو ڏسندا سيڻ تن ڪافر ڪهڙين 
ڪهڙين شيڻ جي عبادت ٿا ڪن جن کان انڪار جو اظهار ڪيو ويو 
آهي ۽ انجي ڀيٽ ۾ر اسلامر ڪهڙي معبود جي عبادتٿ جو حڪم ڏنو 
آهي. لڪم دينڪر ولي دين جا عملي مضمرات ڇا آهن ۾ اسانجي 
زند گيءَ سان انجو عملي تعلق ڪهڙي ريت قام ٿئي ٿو. 

قرآن شريف جي ترتيب ۾ سورة اخلاص, سورة ڪافرون کاڻ 
پوءِ ٿي اچي ۽ انهن ٻنهي سورتن جي وچ پر ٻہ سورتون آهن هڪ سورة 
نصر ۽ ٻي سورة لهب, سورة نصر پر الله تعماليٰ جي مدد (نصرت) وسيلي 
اسلابر جي سوڀ جي خوشخبري ٻڌاڻي وئي آهي ان پر تسبيخ, حمد ۾ 
استغثار جي جيڪا ڪيثيت آهي سا جنت جي ڪبفيت آهي. 


انجي ابتڙ سور لهب پر ڪافرن تي عذاب ۾ جهنم جي باهہ جو 
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ذڪر آهي. ڄڻ انهن ٻنهي سورتن وسيلي حق ۾ باطل جي انجام ۾ انهن 
ٻنهي واٽن جي انتها کي واضح ڪيو ويو آهي. پوءِ سورة اخلاص آهي 
جنهن ۾ر اُن معبود جو تعارف ڪرايل آهي جنهن جي عبادت جو اسلام 
حڪر ڏي ٿو, اهو ڄڻ ڪلام پاڪ جي عروج جو نڪتو (2111118)) 
آهي. ان کانپوءِ واريون ٻہ سورتون معوڎتين سڏبيون آهڻ انهڻ مان هڪ 
سورة فلق آهي ٻي سور الناس. انهن ٻنهي پر غير ال کان پاسو ڪري 
الله ڏانهن موجه ٿيڻ جي وچ ۾ جيڪي داخلي ۾ خارجي رڪاوٽون 
اچن ٿيون تن جو جامع بيان ۾ انهڻ کاڻ پناه گهرڻ جي تعليم آهي. 

اڪثر مٿاڇري نظر وارا ماڻهو ان مغالطي جو شڪار ٿيندا آهن 
تم قرآن جي تدوين بہ انجي نزول جي ترتيب سان هگڻڅ ضروري هكي. ان 
اعتراض جو رد اهو آهي تہ قرآن جي ترتيب پاڻ سڳورن ڪكي آهي ۾ 
تلاوت لاءِ اها ترتيب تاريخي ترتيب جي ڀيٽ ۾ر بهٽر آهي. قرآن جي 
تلاوت هڪ روحاني سفر آهي. ان سفر جي شروعات سورة اڂمد آهي 
پوءِ دنيا جي هر مامري جو ذڪر ان ڪتاب پر اچي ٿو ۾ پڇاڙيءَ ۾ر وري 
ساڳي ڳاله جو ورجاءُ آهي جيڪا شروعات پر ڪئي وئي هئي. ڄڻ اهو 
سفر لااله جي تعلير کان شروع ٿئي ٿو ۾ ساڳي تعليم تي ختمر ٿو ٿئي. 
سورة اخلاص ان سفر جي بلندي ترين چوٽي آهي ۾ معوذتين ان روحاني 
اڻاڻي جي حفاظت جو ذريعو آهن جيڪو قاريءَ تلاوت جي انهيءَ سفر ۾ 
پرايو آهي. ان ريت اڀياس هيٺ آيل سورتن جي ترتيب ۾ مقامم جو تعين 
نك اٿ 

پر اهو سوال انتهائي اهم آهي ت سورة ڪافرون جي نزول جو 
شان ڇا آهي تم جيگن تاريڂي ي تناظر ۾ ان سور جي اهميت ۾ معنيٰ 
سمجهي سگهجي ۾ ائجي نزول جي شان بابت ڪجه۔ ڌرين طرفان پئدا 
ڪيل غلط فهمي جو ازالو ڪري سهنجي. قرآن ن جا پهريان مخاطب 
عربستان جا مشرڪ هكا جيڪي الله جو نالو وئندا هئا ۾ ابراهيمي دين 
جا پيروڪار سڏرائيندا هئا. پاڻ سڳورن جي دعوت بہ دين ابراهيمر 
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ڏانهن هئي ۾ پاڻ بہ ماڻهن کي الله ڏانهن سڏيندا هكا شروعات ۾ مڪي 
جي مشرڪن حضورص جن جي دعوت جي مخالفت ۾ر شدت جو اظهار 
نن ڪيو انڪري جو سندن خيال موجب سندن دين ۾ حضور جن جي 
پيثاہر پر ظاهري طور تي ڪجه ڳالهيون هڪ جهڙيون هيون پر جڏهن 
سندن خدائن جي ترديد ڪكي وئي تہ سندن مخالفت تيز ٿي وئي. ان 
حقيقت پر هڪ انتهائي گهرو نڪتو لڪيل آهي ۽ اُهو هي تہ ويڙه, جو 
بنياد اللہه ڏانهن دعوت ن پر لااله جو نعروآهي. اهو اصول آفاقي ۾ ابدي 
آهي تہ اختلاف جو اصل بدياد اثبات نہ پر نفي يا انڪار آهي. ان 
حقيقت جي گهر اها آهي تم اسين جيڪي توحيد جا دعويدار آهيون سي 
بہ ان ڳالهہ جو جائزو وٺون ت اسين لااله جي مئزل اُڪري بہ سگهيا 
آهيون يا ن. انڪري جو ان نفي/ انڪاري منزل کاڻ گذرڻ کائنسواءِ 
توحيد جي دعويٰ اهڙي دعويٰ آهي جنهن جي ڪا سند ناهي. 

ڪجه ڌرين خاص طور تي مسخشرتين طرفان اها غلط فهمي 
پئدا ڪئي وئي آهي تہ اها سور انڪري نازل ٿي جو حضور جن معاڈ الله 
مشرڪن سان ٺاه وارو رويو اختيار ڪرڻ ٿي چاهيو ۾ سندن پتن لات, 
منات ۾ عزيٰ کي شفيع مڃڻ لاءِ تيار هکا. ان غلط فهميءَ جو بنياد سورة 
نجمر جي ڪجه آيئن جي غلط تاويل ڪري ٿي آهي. سورة نجم ۾ عرب 
مشرڪن جي ٽن بتنڻ يعني لات, عزيٰ ۾ منات جو ذڪر ڪبو ويو آهي ۾ 
ٻڌايو ويو آهي تہ اهي ناهن سواءِ نالڻ جي جيڪي توهان ۾ توهانجي 
وڏن رکيا آهن ۽ ان لاءِ الله ڪو دليل نازل ناهي ڪيو ۾ توهين پنهنجي 
گمان خواهش ۽ هوس جي پيروي ٿا ڪريو. پر مستشرتين جو اهو چوڻ 
آهي تہ شيطان نعوڈ بالله پاڻ سڳورن جي زبان تي اها ڳالهہ آندي تہ 
اهي ٽکي تمامر وڏا بت آهن ۾ انهن مان شفاعت جي أميد رکي سگهجي 
ٿي انتي حضرت جبرئيل آيو ۾ ان حضور جن جي ڳاله جي اصلاح 
ڪي 


ان ڏس پر هڪ آيت جو ح"وِلو ڏنو ويندو آهي جنهن جو 
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مفهوم اهو آهي تم اسان تو کان پهرين ڪو رسول يا ئبي نہ موڪليو 
پر اهو ت جڏهن اُن ڪا خواهش ڪكي تت شيطان انکي خلط ملط ڪري 
ڇڏيو. غلط فهميءَ جي شڪار ماڻهن ان آيت جو اهو نتيجو ڪڍيو ت 
شيطان مماڈ الله پا سڳورن جي زبان تي بتن جي تعريف وارا لنظ جاري 
ڪرايا پر معتبر مفسرين جهڑوڪ آغائي طبا طبائي وغيره ان آيت جي 
جيڪو تفسير ڪيو آهي اهو ان غلط فهميءَ کي مڪمل طور تي ختمر 
ڪريو ڇڏي. 

ڏسڅو اهو آهي تت پيیغمبرن جي تمتا ۾ خواهش ڇا آهي. هر 
پيغمبر جي اهائي خواهش هئي تم ماڻهو گمراهي ڇڏي سڌي رستي تي 
اچن. حضور جي ان خواهش جو قرآن ڪيترائي ڀيرا ذڪر ڪيو آهي. 
پاڻ ماڻهن جي هدايت لاءِ اُتاولا هگا. هدايت جي دعوت جو ڪر آيتن 
جي تلاوت ذريعي ڪيو ويندو هو. شيطان ۾ آهي ڂبيث ماڻهو جيڪي 
شيطان جا پيروڪار آهن آيتن کي مسسغ ڪري ۾ انهن ۾ر ترميم ۾ 
تحريف ذريمي ان دعوت پر ڪوڙ پئدا ڪرڻ جي ڪوشش ڪندا هئا. 
حشور جن جڏهن مشرڪن جي بتڻ کان انڪار ڪيو تم پهرين دولت, 
حڪومت ۾ عورتن جي ترغيب ۾ لالچ وسيلي کيؾ هدايت جي انهيءَ ڪمر 
کان روڪڻ جي ڪوشش ڪگي وئي. پوءِ ٺاهم جي اڇ ڪكي وٿي ۾ 
حضور کي چيو ويو تم اسين تنهنجي خدا جي عبادت لاءِ تيار آهيون پر 
تون اسانجي خدائن کي خراب نم چئو, پر جڏهن حضور ٺاه کي بہ رد 
ڪري ڇڏيو ت پوءِ باطل پنهنجو شيطاني حربو اختيار ڪيو ۾ اُهو هيءُ 
تم جڏهن الله جو رسول آيتڻ جي تلاوت ڪندو هو ت, ماڻهو گوڙ ڪندا 
هكا پنهنجو آواز سندس آواز سان ملائڻ جي ڪوشش ڪندا هئا. آيتون 
ٽوڙي مروڙي بيان ڪندا هئا ۾ خدائي ڪلام پر پنهنجون ڳالهيون 
گڏيندا هکا. اهو اللہه جو ڪرم آهي قرآن ت شيطانن جي ملاوٽ کان 
محفوظ رهيو پر حديڻن پر تمامر گهڻي ملاوٽ شامل ٿي وئي ۾ اهائي 
ڳالهہ آهي جنهن بابت چبو ويو آهي تم اسان ت وکان اڳ نبي يا رسول نہ 


بيو راءِ انڪايرون“ 


موڪليو پر شيطان سندس خواهشس/ تمنا پر ملاوٽ ڪري ڇڏي. 

مطلب تہ پيغمبر جي خواهش تہ اها هوندي آهي ت ماڻهو 
عذاب کان بڄن پر شيطان ۾ آهي ڂبيث ماڻهو جڻ تي شيطان وحي 
لاهي ٿو سي الله جي آيئن پر ترمير ۾ تحريف وسيلي پيفمبر جي دعوت 
ناڪامر بنائغ چاهين ٿا. هو مونجهاري ۾ ٻڏ تر واري فضا پئدا ڪندا 
آهن. سورة ڪافرون انهيءَ دونهاٽيل فضا کي صاف ڪرڻ لاءِ نازل ٿي ۾ 
انئڪري انهيءَ سورة پر هر هر اعلان ڪيو وي ت آءٌ عبادت نٿو ڪريان 
جن جي توهين عبادت ڪريو ٿا ۾ توهين عبادت نٿا ڪريو جن جي آ 
عبادت ڪريان ٿو. اها ڳاله چار ڀيرا ڪئي وئي آهي ۾ پوءِ اهو اعلان 
ڪيو. ويو آهي تم ڪفر جو دين ڌار آهي ۾ اسلام جو الڳ ۾ ٻنهي پر 
ڪنهن ڀائيواريءَ. سهڪار يا ٺاهہ جو امڪان ناهي. سو اهو آهي ان 
سورة جي نزول جو اصل شان جنهن جو مقصد مونجهاري ۾ شڪ واري 
فضا کي صاف ڪرڻ هو. 
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قل ۽ يا ايها جي سمجهاثي 


سورة ڪافرون جي نزول جي شان بابت ڪجه ڌرين طرفان 
اها ڏکوئيندڙ غلط فهمي پکيڙي وئي آهي تم ان سورة جو نزول انڪري 
ٿيو جو حضور صلي الله عليه وآله وسلمر جي ذهن پر ڊگهي عرصي کان 
مشرڪن سان ٺا جو ڂيال موجود هو پر ان سورت مشرڪن سان 
ٺاه جي سمورن امڪانن کي واضىح طور تي رد ڪري ٻہ ڌار رستا طٿي 
ڪري ڇڏيا. جيئڻ ت اڻ غلط فهميءَ کي وڏي پكماني تي پکيڙيو ويو 
آهي تنهن ڪري اهو نڪتو وضاحت سان سمجهڻ ضروري آهي تم جيئن 
هز ڏسور جي غل هچي ڊ بدگجالي خر تي سگهن. 

ڪتاب 144)0)04 471 (1101121181/1 جي ليکڪ 
مننگمري واٽ سور ڪافرون سان گڏو گڏ سورة انعام جي ٻِن آيتڻ 
نمبر65 ۾ 71 کي پنهنجي غلط دليلڻ جو ”بنياد بڻايو آهي ۾ انهن ٽنهي 
حوالن سان اهو غلط نتيجو ڪڊيو آهي آتم-(](][0111") 1۱1٣‏ 2111]718)1011) 1 
ڂ8]010 ]00115100 101 (5./4) 110]18111111408 10 [٣086811]‏ ۱88 1111508 


16 (محمد صلعم وٽ ٺاهم جو خيال ڪيتري عرصي کاڻ موجود 

اڻ غلط فهميءَ جو سبب اهو آهي ت انسان پيغمبر جي حيثيتث 
۾ سندس مذهب نٿو سمجهي ۾ پنهنجو پاڻ کي آڏو رکندي پيغمبر کي 

اعتتاد کان هٽتي ڪري عملي ۾ تاريخي اعتبار کان ب انکان 
وڌيڪ گمراهم ڪندڙ ڳاله ٻي ڪانٿي سگهي ت, جنهڻ پيٹمبر تبليغ 
جي دعوت جي شروعات ٿي. قولو لاله الا الله تفلحوا جي پيغام سان 
ڪئي هجي ان بابت اهو امڪان رکجي تم ڪافرن سان ٺاه جو امڪان 
سندس ويچار هيٺ رهيو, حقيقت پر اسلام جو بنياد ئي لاالہ الا الله آهي 
جيڪڏهن اهو بنياد ٿي ڪمزور ٿى وڃى ت عبادتن ۽ اخلاق جي سڄي 
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عمارت ۾ر ڏار پجي ٿا وڃن. انکانسواءِ اسلام جي خصوصيت ۽ 
شرورت جو ڪو ٻيو بنياد ئي ناهي انڪري جيڪڏ هڻ نعوڈ باالله حضور 
جن جي ذهن ۾ ڪلمي توحيد تي ٺاه جو امڪان هو ت پوءِ اسالامر جو 
دعوت جي ڪا معنيٰ ناهي. پر تاريخ اسان کي ٻڌائي ٿي تم پيخغمب, 
پهرين ڏينهن کان جنهڻن ڪلمي جو اعلان ڪيو سو لاله الاالله حر 
حڪم هو. 

ان ڂاظ کاڻ اها غلط فهمي بد نيٽيءَ سان گڏ جهالت ۽ 
حماقت تي ٻڌل نظر ٿي اچي ۾ علمي ۾ تاريڂي اعتبار کان انجو نم ڪو 
جواز آهي ۾ نہ سند. ها اها ڌار ڳاله آهي تت آهي ماڻهو جن جي نيتن ۾ 
فٿور ۾ دلين ۾ر مرض هوندو آهي سي حقيقت کي ڏسڻ ۾ سمجهڻ کان 
معذور هوندا آهن. 

سورة ڪافرون جي مثفهومن ۾ مطلبن تي ڳاله ٻوله ڪرڻ کاڻ 
اڳ اهو ڄاڻڻ بہ مناسب آهي تہ ان سورة جي مطلبن جي اهميت ايتري 
قدر گهڻي آهي جو انکي قرآن جو چوٿون حصو سڏيو ويندو آهي ان جو 
سبب اهو آهي تم قرآن نيڪيءَ جي تعلير ڏي ٿو ۾ بديءَ کان روڪي ٿو. 
نيڪي ۾ بدي جو اظهار عملن مان ٿيندو آهي پر انجي پاڙ دل ٿكي ٿي. 
بديءَ جي سڀ کان اونهي پاڙ شرڪ جو عقيدو آهي جيئن تم هن سورة 
پر شرڪ جي عقيدي کي ٻنجو ڏنو ويو آهي انڪري معنوي اهميت جي 
حاظ کان انهي کي قرآن جو چوٿون حصو ليکيو وڃي ٿو. 

شرڪ کان انڪار وارو ڏاڪو طكي ڪرڻ کانسواءِ توحيد جي 
بلندي تي پهچڻ ممڪن ناهي. خدا جو اقرار ۾ اثبات اوستائين بي معنيٰ 
آهي جيستائين ٻين خدائن کان بيزاري نہ ڪئي وڃي. شڀڂ اڪبر فصوص 
احڂڪر پر ان لطيف نڪئي ڏانهن اشارو ڪيو آهي. هت لا تم خوه الله 
جي نالي پر موجود آهي پر ال ايڏي وڏي 2 آهي جو هو لا يا 
نيستي تي بہ ڇانيل آهي. لا کانسواءِ الله جو اقرار ممڪڻ ناهي. 

سورة ڪافرون جي اڀياس پر اسين ڏسون ٿا تم اڻ ۾ر هڪ ڳاله 
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ج7‬ڪجڪ 
ڪيترائي ڀيراچيل آهي. مٿاڇري نظر پر چئي سگهجي ٿو تم تڪرار 
بلاغت جي خلاف آهي پر ٿورو گهري نظر سان ڏٺو وڃي تہ پتو لڳندو 
ت اهو تڪرار ان سورة جي مضمون جي گهرج ۾ انجي مطلب جو حصو 
آهي. ان سور جو مقصد ٿي اهو آهي تہ ڪثر ۾ اسلام جا ب ڌار ڌار 
رستا طكي ٿي وڃن ۾ انهن جي وچ ۾ر ڪنهن مونجهاري يا ٺاه/ مصاحت 
جو امڪان باقي ن رهي, ڪلام پاڪ جو اهو انداز آهي تہ ڳاله جيتري 
ضروري هوندي آهي انجو اوترو تڪرار ڪيو ويندو آهي. سور تڪاثر ۽ 
سورة مدثر ۾ر دين کان پري ٿي دئيا پر ڦاسڻ وارن کي تنبيه ڪرڻ جي 
موقعي تي بہ تڪرار/ ورجاءُ ڪيل آهي. اسلام جي تعلير ۾ر جيگن تہ 
شرڪ سڀ کان وڏي برائي آهي. اهڙو وڏو گناهم آهي جہ٫ڪو‏ قطعي 
معاف نٿو ٹي سگهي تنهنڪري شرڪ کان انڪار جي تعلير دين جو 
بنياد آهي ۽ جيئن تت اها هدايت لاءِ سڀ کان وڌيڪ شضروري ڳاله آهي 
انڪري سورة ڪافرون پر ان ڳالهہ کي تڪرار/ ورجاءُ سان چيو 
وي وآهي. 

هن ٿا نڪچ 
شروعات لفظ قل سان ٿئي ٿي. قل لفظ سان سورة جي شروعات ڪرڻ 
۾ر بہ گهري رمز لڪيل آهي, قل امر جو اظهار آهي يعني هاڻ سورة ۾ 
جيڪي ڪجهہ چيو پيو وڃي اُهو الاهي حڪرر آهي ۾ جيگن تم اهو الله 
جو حڪر آهي تنهتڪري ان ۾ر چوندڙ جو اختيار ناهي. چوندڙ جي راءِ 
ان پر شامل نٿي ٿي سگهي هڪ لحاظ کان اهو چكي سگهجي ٿو تہ قل جي 
اندر اهو نڪتو لڪيل آهي تم هاڻ حضور جي ذات وچ مان هٽي وئي آهي 
هاڻ جيڪي ڪجه پاڻ بيان ڪري رهيا آهن سو الله جو حڪم آهي. 
اهو ڪنهن ٺاھ يا نبيري جي شڪل ناهي پر هت ان نڪتي تي انتهائي 
احتياط ۾ سنجيدگيءَ سان غور ڪرڻ جي ضرورت آهي ت, ڇا واقعي 
حضور جي ذات وچ مان هٽي ٿي وڃي ڪيترائي ماڻهو حضور جي ذات ۾ 
گهٽتائي ٿا آڻين ۾ اهو ٿا چون تم سندن ڪمر رڳو پيغام پهچائڻ آهي. 
هڪ ڌران ڳالهہ جي بہ دعويدار آهي تم حضور بہ اهڙو ٿي بشر 
(انسان) هو جهڙا اسين آهيون. حقيقت اها آهي تم رسول رڳو پيغام 
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طڪڪممڪڃجووجو 
ڏيندڙ ئي نہم پر الله جو مظهر بہ آهي. هو برزخ ڪبريٰ آهي جيڪو هت 
مخلوق پر شامل آهي ۾ هوڏانهن ال سان واصل (ڳنڍيل) آهي. هو الله 
جي حجت ۾ برهان آهي. حضور بندگيءَ جي ان معراج تي فائز آهي جو 
پاڻ اهوئي چون ٿا جيڪي ال چاهي ٿو پر سورة ڪافرون پر قل جو لفظ 
اڻ ڳال ڏانهن اشارو ڪري رهيو آهي ت هاڻ حضور جيڪي ڪجه 
چوڻ چاهي ٿو سو الله جي لفظن پر بيان ڪيو ٻيو وڃي. بيان اسان جي 
وصف آهي. اللہ انسان کي ارادو ڏنو عقل ڏنو ۾ بيان ڏنو. بندگيءَ جي 
هڪ سطح اها آهي جڏهن انسان آيتن جي تلاوت وسيلي حقيقت جو 
جڏهن بندي جو تجربو آيتن ۾ لهي ايندو آهي. جڏهن بندو جيیڪي 
ڪجهم چوڻ چاهيندو آهي اُهو الله جي آيتن پر نازل ٿي ويندو آهي. اهائي 
انساديت جي ڪمال جي اها منزل آهي جتي بيان ۾ قرآن هڪ ٿي ويندا 
آهن. حضور انسانيت جي انهيءَ ڪمال تي فاگز آهي ۾ جيئن تہ نوعيت 
جي حاظ کان هو انسانيت جو سرتاج آهي ۾ هو الله وٽ انسانيت 
جونمائندو آهي انڪري جڏهن کين اهو حؽڪم ڏنو ويو ت قل يا 
اِيهاالڪافرون لا اعبد ما تعبدون تم ڄث سڄي انساندذات کي ان ڳاله 
جي اعلان جو حڪم ڏنو ويو ت هو شرڪ کاڻ پاسو ڪرڻ جر اظهار 
ڪن مطلب تم حضور سان گڏو گڏ سڄي انسائذات ان ڳاله جو اعلان 
ٿي ڪري تہ اسين انجي عبادت نٿا ڪريون جنهن جي ڪافر عبادتٿ: 
ڪن ٿا. نہ رڳو انسانذات پر سڄي ڪائنات ان ڳاله جو اعلان ڪري 
رهي آهي تم اسين ان جي عبادت نٿا ڪريون جنهڻ جي ڪافر عبادت 
ڪن ٿا انجو سبب اهو آهي تہ حضور ۾ ڪائنات پر ب انتهائي گهرو 
تعلق آهي جهڙي ريت حديث لولاڪ لا خلقت الا فلاڪ پر ارشاف ٿيو 
آهي اوهين ڪائنات جي تخڂليق جوسبب آهيو انڪري جڏهن اوهان کي 
اهو حڪر آهي قل يا يهاالڪافرون لااعيد ما تعيدون .... تم ڄڻم 
َ‫ ڪائدات جو ذرو ذرو پنهجي ٻوليءَ پر اها ڳالهہ ورجائي رهيو آهي. ان 
ريت لفظ قل پر اها ڳالھ. لڪيل آهي تہ جيگن تہ حشور جي فات 
ڪائنات جو خلاصو ۾ انسانيت جي نماٿنده آهي انڪري هت امر هڪ 
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هاڻي يا يها الڪافرون جي معنيٰ تي غور ڪيو وڃي ت ان ۾ر » 
تما گهڻا گهرا نڪتا لڪيل آهن. جناب طاليقانيءَ فرمايو تہ يا پري 
جي ندا (پڪار) آهي. اي ويجهي جي ۽ چتاءُ جي ندا آهي. 

ندا ڪندڙ ندا ڏئي رهيو آهي. جن کي آواز ڏنو پيو وڃي سي 
پري آهن. اونداهيءَ ۾ آهن ڌوکي ۾ر آهن. ٺاه جي توقع رکي رهيا آهن. 
هاڻ ندا ڏيندڙ ويجهو ٿو اچي ۽ هوشيار ٿو ڪري تت اي ڪافرو هوشيار 
ٿي وڃو جو ال تعاليٰ ۾ ڪوڙن خدائن ۾ ڪو ٺا يا مصاحت نٿي ٿي 
سگهي, انڪري جو ڪوڙن خدائن جو ڪو وجود کي ناهي اِهي رکو 
خالي نالا آھن. جن جو ڪو وجود ٿي ناهي تن سان ۽ اھ, جو سوال ئي 
پدا نٿو ٿکي. 

يايها جي تفسير متعلق جناب امير (حضرت علي عليه) جي 
حوالي سان اها ڳالهم چئي ٿي وڃي ت, *يا” ننس جي ندا آهي جيڪا 
پري جي ندا آهي. ”اي دل جي ندا آهي جيڪا ويجهي جي ندا آهي ۽ ها 
روح جي ندا آهي جيڪا ڇرڪائڻ ۾ خبردار “ ڪرڻ ”جو آواز آهي. روح 
رب جو گهر آهي انڪري جڏهن روح جو آواز غالب ايندو آهي تہ 
انسان رب جي حڪر جي اطاعت ڪرڻ لڳندو آهي ۾ سندس دل ۾ 
نفس روح جي رنگ پر رڱجي ويندا آهن. ماڻهو جي حقيقت سندس ننس 
آهي جنهن جو هڪ پاسو جس آهي ۽ ٻيو روح. نفس جا مختلف درجا 
ٿيندا آهن جيڪڏهڻ انجي نئس جي ڪشش جو مرڪز جسم آهي تہ 
هو فقط دنيا ۾ ٿي ڦاٿو پيو هوندو پر جيڪڏهن سندس نفس جي 
ڪشس جو مرڪز روح آهي ت, پوءِ سندس هر حرڪت ۾ سڪون رپ 
جي حڪرر جي تابع ٿي ويندو آهي. اهو ٿر عفت جو درج وآهي, عفت 
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لفظ ڪانر جي سبجهائي ۽ تشريخ 
فسلم اهت ۾ ڪفر سازيءَ جون مذمت جڙڳيون روايتون 

هاڻ اڀياس جو موشوع لفظ ڪافرون جي تفهيم ۾ تشريح 
آهي. ڌرآن جا مطلب ۾ مفهوم سمجهڻ پر جيڪي ڪجه۔ لفظ اهميت 
(0105 ال '(ه؟1) واري حيثيت رکن ٿا تن مان هڪ لنظ ڪافر بي آهي 
ان جي مفهو مر ۾ انجي معنيٰ جي حد کي سمجهٹ قرآن فهميءَ لاءِ انتهائي 
شروري آهي. لفظ ڪافر جي تفهيم انڪري بہ غشروي آهي جوان لفظ 
جي معنائن کي سمجهڻ پر جيتري قدر مفالطا ٿين ٿا ايترا ڪنهن ٻي 
ڳالهہ پر نٿا ٿين. اسلامر جي تاريځ پر مختلف فرقن وچ پر هڪ ٻئي جي 
تڪفير (ڪافر سڏڻ) جي جيڪا راند کيڏي وئي آهي اها لفظ ڪافر جي 
مشهومر پر مغالطي ۾ ان لفظ جي نامناسب استعمال بلڪم انجي استحصال 
جو وڏو ثبوت آهي. 

اها اسان جي تاريڂ جي انتهائي تڪليف واري (حقيقت رهي) 
آهي تم مسلمانن غير مسلمائڻ سان تم رواداريءَ جو ثسوت ڏنو پر 
مسلمانن جا مختلف فرقا پاڻ ۾ر رواداري کا محروم رهيا ۾ هڪٻئي کي 
ڪافر سڏڻ جو سلسلو جاري رکيائون: انهيءَ اڻوڻدڙ راند جي شروعات 
خارجين کان ٿي جيڪي پنهنجي ورتا؛ پر ايترو تم شدت پسند هكا جو 
غير خارجي معصوم ٻارن ۾ گورهارين عورتن كيٴبہ قتل ڪري ڇڏيندا 
هگا. خارجين هٿان غير مسلمر محفوظ ها پر مسلمانن جا معصوم ٻار ۽ 
عورتون عذاب ۾ هكا. ”ٻئي کي ڪافر چوڻ” جي شرمناڪ سلسلي جي 
شروعات خارجي کان ٿي جنهن جو سلسلو اسانجي تاريخ ۾ جاري رهي 
۾ اڄ ٻہ هلندڙ آهي. 

قرآن لفظ ڪافر ڪهڙين معنائن پر استعمال ڪيو آهي ۾ 
مسلمانن ان لفظ جي ٻوئواريءَ ۾ر ڪهڙيون غلط فهميون پئدا ڪيون 
آهن تنكقي سمجهڻ لاءِ اسان کي مومڻ ۾ مسلمر لفظن ۾ انهن جي معنائگن 
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ج‬‪ڪججڪ 
کي بہ نظر پر رکڻو پوندو. ايماڻ جو تعلق عقيدي ۾ عمل ٻنهي سان 
آهي. انڪري ڪفر سازي جي مهمر پر عقيدي ۾ عمل ٻنهي کي اختلاف 
جو سبب بڻايو ويو. عمل جي سطح تي اهو سوال آٿاريو ويو تم گنا 
ڪبيره ڪندڙؤاسق آهي يا ڪافر. پوءِ گناه ڪبيره بابت بحثٿ هليو تہ 
انهيءَ ۾ ڪهڙا ڪهڙا گناه شامل آهن. انهن سمورن بحثن جو مطلب 
هڪٻڳگي تي ڪفر جي فتويي هکڻ هو. 
عمل کائپوءِ هاڻ عقيدي تي غور ڪجي تم عقيدءِ, جي حد ۾ 
تمامر گهڻا موضو ۽ تڪرار جو سبب ۾ ڪثر جو جواز بڻايا ويا. ان ڏس 
پر جيڪي, تڪراري مسئلا وقت بوقت کڄندا رهيا تن مان ڪي هيٺيان 
آهن؛ 
* رويت باريءَ (الله کي ڏسڻ) بابت اهو بحث هليو ت خدائي ديدار 
حس (انسائي) واري اک سان ممڪڻ آهي یا ن,۔ ان ڏس ۾ ڪي 
شدت پسند ان حد تاٿين بہ اڳتي ويا جو سندن خیيال موجب 


حضشرت موسيٰ جڏهن رب ارئي چيو تم معاڈ الله ڪثنر ڪيو 


* قرآن جي لفظن جي معنيٰ ۽ انجي تاويل تي بحث ٿيو. 

* ال تماليٰ جي ذات ۾ صفتن جي مسكلي کي تڪرار جو سبب بثايو 
ويو. 

* معاد بابت اهو سوال اٿيو ت معاد جسماني ٿيندو يا نہ. 

* معراج بابت بحث هليو تہ حضور چڻ جو ممراج جسمائي هو يا 
روحاني. 


ان ڳاله تي تڪرار هليو تم ماڻهن جي عملن جو خالق الله آهي يا 
ماڻهو پاڻ پنهنجي عملن جا خالق آهن. 
َا ڪلام بابت اهو سوال اُٿيو تم ڪلام مخلوق آهي يا ننہ. 
اهي ۽ اهڙا ٻيا نڪتا پاڻ پر تڪرار ۾ تڪفير جو بنياد بشيا ۾ 
هر فرقو ان ڳاله جو دعويدار بڻيو تم سمورو اسلام أنجي دائري 
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پر سمايل آهي ۾ ان دائري کان ٻاهر مسلمانن جا جيترا بہ فرقا آهن سي 
سڀ ڪافر آهن. پوءِ اها عصبيت ايتري حد تائين وڌي جو جنهن 
کي اسين چکرڻ سو ڪافر آهي ۾ جيڪو ڪافر کي ڪافر ن 
حضور جي زساني پر اهڙي صورت ت, هئي. ڪفر اسلام جي 
دائري کاڻ ٻاهر هو. اسلام جي دائري ۽ منافقن جو ت ذڪر آهي پر ان 
دائري پر جيڪو بہ هو تنهن تي ڪثر جي فتوا نہ هنئي وئي. حضور جن 
کاڻ پوءِ ڪنر سازي ۾ ڪفر طرازيءَ جي اها راند تمامر گهڅي هلڻ 
لڳي. نتيجو اهو نڪتو جو جن ماڻهڻ يا گروهڻ تي ڪفر جو الزامر 
لڳايو ويو تن سان هر قسر جا سماجي ناتا ٽوڙيا ويا ۽ سڀ کان 
وڌيڪ خطرناڪ ڳالهہ اها ٿي جو سندڻ جان ۾ مال کي حلال سمجهيو 
ويو. اها ڳالهہ انڪري اڃاٿين وڌيڪ خطرناڪ ٿي وٿي جو اهي 
سموريون ڪڏيون حرڪتون اسلامي حڪومت ۾ ڪيون ٿي ويون. 
تڪفبر جي اڻ مهر ۾ جيگن ت هر شخص ۾ هر فرقي لفظ ڪثر 
جي وصف ۾ تاويل پنهنجي مرضي ۽ مصلحت تحت ڪئي انڪري ان لفظ 
جي معنائن پر تمام گهڻو ابهامر پكدا ٿي ويو. ڪافر ۾ مسمان ٻنهي جي 
تعريف طٿي ڪر ڏکي ٿي پٿي. 
ان پس منظر پر اها ڳالهہ انتهائي اهم ۾ ضروري آهي تہ قرآني 
آيتن جي روشنيءَ پر لفظ ڪافر جو مفهوم سمجهجي ۽ ان حقيقت جو 
تين ڪجي تم حضور جي وقت ۾ر ڪافرن جو مطلب ڪهڙا ماڻهو هئا. 
ان ڏس پر اهو نڪتو آڎو رکڻ شروري آهي ت, ڪلام پاڪ پر اسلار ۾ 
ڪثر لاءِ تمام گهڻا ويجهي معنيٰ وارا لفظ استعمال ٿيا آهن. جهڙوڪ. 
ايمان, اسلامر, بر تقويٰ ۾ احسان ۽ انجي اُبتڙ ڪفر, فسق, معصيت, 
نفاق ۾ شرڪ وغيره استعمال ٿي آهن. ان ڏس پر اها ڳالهم ڪٿي وٿي 
آهي تہ ڪلام پاڪ جو طريقو اهو آهي جو هڪ ٿي لفظ ڪڏهڻ عمومي 
معنائن پر استعمال ٿيو آهي تہ ڪڏهنڻ وري مخصوص معتائن پر. جڏهن 
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ڪو لفظ پنهتجي معنيٰ جي سمورين گهراين ۾ جهتڻ سان استعمال ٿئي 
ت انکي عمومي استعمال سڏ بو آهي ۾ جڏهڻ ڪو لفظ مخصوص معنائن 
۾ر استعمال ٿيندو اهي تہ ائجون ڪجه. معنائون ورتيون ويند يون آهن ۾ 
ڪجه ڇڏيون وينديون آهن. 

مثال طور معروف ۾ منڪر عمومي معنائڻ ‏ سمورين نيڪين ۾ 
سمورين برائين کي سموٿين ٿا پر ڪلام پاڪ پر معروف ۾ منڪر جو 
لفظ محدود ۾ مخصوص معنائن پر بہ جڳهم جڳه تي استعمال ٿيو آهي. 
ان ڳالهم جي وڌيڪ وضاحت لفظ ايمان سان ٿكي ٿي جيڪو عمومي 
معنائن پر عقيدي ۾ عمل ٻنهي تي مشتمل آهي پر قرآن پر ايمان سان گڏ 
صالح عمل جو ٻ هر هر ذڪر آيو آهي. هت صالح عمل, ايمان کان ڌار 
بيان ڪيو ويو آهي. انجو مطلب اهو آهي تہ هت ايمان مخصوص معنيٰ 
يعني عقيدي جي معنيٰ ۾ر استعمال ٿيو آهي. 

ان سان گڏو گڏ اها ڳالهہ بہ ذهن ۾ رکڻ ضروري آهي ت,ہ 
ڪلاہ پاڪ پر ڪو لفظ ڀل مخصوص معنائن ۾ استعمال ٿيل هجي يا 
عمومي معنيٰ پر ان جي لنغوي اصليت برقرار رهي ٿي. مثال طور ”بر” جو 
علامت آهي, ڪلام پاڪپر بر لفظ نيڪي ۾ تقويٰ جي معمنائن پر 
استعمال ٿيو آهي پر ان مان مطلب حفاظت ۾ وسعت ٿي آهي. بر 
کانسواءِ تقويٰ ۾ معصيت جي لفظن تي ٻہ غور ڪجي ت اها حقيقت اڃان 
وص وا ڪج سن اي 

نتيجو اهو آهي تم ڪلامر پاڪ پر جيڪي لفظ استعمال ڪيا ويا 
آهن تن جي حيثيت زنده متحرڪ تصويرن رٿ ث119) واري آهي. انهن 
لفظن جي معنيٰ جو احاطو تمام گهڻو وسيع ۾ انهن جي حد (181188) 
تمامر گهڻي آهي. 


ان گفتگو کانپوءِ هاڻ جيڪڏهڻ اسلام ۾ ايمان جي لفظ جي 
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معنائن تي غور ڪجي ت, پتو پوندو ت انهن لفظن جي معنائن ۾ هر ته 
کانپوءِ ٻيو ته آهي ۾ هر أفق کانپوءِ هڪ نگون أفق نظر اچي ٿو. لفظ 
اسلامر جي معنيٰ آهي تسليمر ڪرڻ. تسلير ڪرڻ جي هڪ منزل رضا ۾ 
رغبت جي منزل آهي ۾ ٻي جبر ۾ ڪراهت جي منزل آهي. اسلام جو 
درجو اُهو آهي جيڪو عرب بدوئن جو درجو آهي جن بابت اهو چيو ويو 
تت انهن عربن ايمان نہ آندو آهي پر اسلام آندو آهي ۾ اسلامر جو هڪ 
درجو اهو ٻہ آهي جتي حضرت ابراهيم ۾ حضور صلي الہ عليه وسلمر 
پنهنجو پاڻ کي پهريون مسلمان سڏيو آهي. ساڳي ريت ايمان جو هڪ 
درجو اهو آهي جڏهن هر اُن شخص کي جيڪو اسلام جي دائري هر 
داخل ٿي ويو مومن سڏيو ٿو وڃي. حالائڪ سند:: حالت اها آهي جو 
کين اهو حڪر ڏنو پيو وڃي ت اي ايمان آٹځ وارؤ! ايمان آڻيو الله تي ۾ 
سندس رسول تي. ۾ ايمان جي هڪ ڪبثيت اها بہ آهي جڏهن اهو چيو 
ويو تت اهي عرب چون ٿا ت هنن ايمان آندو آهي تم کين چكي ڇڏيو تم 
هُئن ايمان نم انئدو آهي پر هُنن اسلامر آندو آهي. ايمان ت اڃان سندن 
دلين پر داخل ب نہ ٿيو آهي. انجي ابتڙ هڪ ٻکي هنڌ مومنن کي مخاطب 
ٿيندي اهو چيو ويو آهي تت ايمان آڻڻ وارؤ! الله کان ڊڄو جيڪو حق 
آهي ڊڄڻ جو ۾ خبر دار اهڙي حالت ۾ر نہ مرجو جو اوهين مسلمان نہ 
هجو۔ 

ينان ريز لاير داي ٳلټخ ناك هر محنوي 
تضاد چئي سگهجي ٿو پر حقيقت حقيقت اها آهي ت ڪلام پاڪ ۾ر جيڪي لفظ 
يي اي 775 
گهرايون ۾ تمامر گهڻي وسعت آهي پر لفظ اسلام ۾ ايمان بابت مختصر 
طور تي اهو چئي سگهجي ٿو تم اسلام جي معنيٰ آهي اطاعت ڪرڻ 
جنهنجو تعلق عمل سان آهي ۾ ايمان جو تعلق دل جي ڪيفيت سان 
آهي. عمل نيت تي منحصر هوندو آهي جنهن جو تعلق دل جي ڪيفيت 
سان آهي ۽ نيت جو مظهر عمل آهي. نيت ۾ عمل هڪٻكي سان لازم ۽ 
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ملزومر آهن. انجو مطلب اهو آهي تہ ڪو ب ايمان, اسلامر کانسواءِ ثٿو 
ٿکي ۾ اسلام, ايمان بنان نٿو ٿگي. 

ان حقيقت ڏانهن هڪ حديث ۾ر جيڪا ”حديث جٻ گيل" جي 
نالي سان مشهور آهي, وڏي بلاغت سان اشارو ڪيو ويو آهي. ان 
حديث جو مفهوم اهو آهي تم اسلام جو تعلق عمل سان آهي يعني 
ماز, روزو. حج, زڪؤت وغيره, ايمان جو تعلق دل جي ڪيثيت سان 
هي يعني الله, انجي فرشتڻن, رسولن ۾ ڪتابن ۾ آخرت جي ڏينهن تي 
بمان آثغ ۾ احسان اها ڪيفيت آهي جڏهن اطاعت پر رشہا ۾ رغبت 
نامل ٿئي ٿي. مطلب تم ڳاله عمل کان شروع ٿي پوءِ عقيدي جي ڳاله, 
ٿي ۾ پوءِ اُها منزل آئي جڏهن عقيدي ۾ عمل جي ٻيائي مٽجي وئي. اهو 
حسان يا عرفان جو درجو آهي جڏهن اطاعت ۾ رشضا ۾ رغبت شامل ٿي 
ريندي آهي ۾ اطاعت جبر نٿي رهي پر اختيار بڻجي ويندي آهي. 

جناب اميرعليه (حضرت علي) اسلام جي تعريف هيئن ڪئي 
هي تم اسلامر تسليمر آهي, تسليمر يقين آهي. يتين تعريف آهي. تمريف 
قرار آهي ۾ اقرار عمل آهي ۾ عمل ادا آهي. تسليم اطاعت جي منزل آهي 
نجو تعلق يقين سان آهي يقين جي تقاضا تصد يق ۽ اقرار آهي ۾ تصد يق ۾ 
اقرار جو نتيجو ثبوت ۾ عمل ۾ فرض جي ادائيگي آهي. ٻين لفظن پر 
نکي تصديق ۾ باالتلب, اقرار باالسان ۾ عمل باالارڪان چئي سگهجي 
ٿو. 

ان موقعي تي انهيءَ بليغ ۾ گهري حقيقت جو ذڪر مناسب 
ٿيندو تن ڪلامر پاڪ پر جتي جتي مسلمانن کي مخاطب ڪيو ويو آهي 
تي يا ايهاالذين آمدو يا يا ايَهاامومنون چيو ويو آهي ڪٿي ب يا ايها 
لسلمون چكي مخاطب ن, ڪيو ويو آهي. ان سان گڏو گڏ جڻ ماڻهن 
سان جنت جو وعدو ڪيو ويو آهي هي بہ مومنون ٿي آهن مسلمون 
ناهن. ان حقيقت جي ته تائين پهچڻ هر شخص جي وس جي ڳالهہ ناهي 
پر اها هر صاحب بصيرت لاءِ غور ۾ فڪر جي دعوت آهي. 
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انڪافرون جا بخاطب ڪير آهن 

لفظ ڪافرون جو منهوم سمجهڻ لاءِ اها ڳالھ ذهن ۾ رکڻ 
مناسب ٿيندي تم ڪفر جو تعلق اسلام ۾ ايمان سان ششد وارو آهي. 
اسلام ۾ ايمان جي معتيٰ جا جيڪي بہ درجا آهن ڪفر هر درجي جو 
شد آهي. 

ڪفر ۾ اسلام ۾ر فرق ۾ تفاوت نبوت سان ٿگي ٿو, حضور جن 
جي ظهور کان اڳ عربن کي مشرڪ يا غافل سڏيو ويو آهي ڪافر نت 
چيو ويو آهي انجو مطلب اهو اهي تہ ڪنهن اُمت ۾ر رسول جي ظهور 
کان اڳ ن ڪو نلم هوندو آهي ۾ نہ ڪافر. اسلام ۾ ڪفر جو فرق 
ان وقت ظاهر ٿيندو آهي جڏهڻ نئبي ماڻهن کي اسلام جي دعوت ڏيندو 
آهي جيڪي ماڻهو نبيءَ جي دعوت قبول ڪندا آهن سي مسلم يا مومن 
سڏبا آهن ۾ جيڪي ان دعوت کان انڪار ڪندا آهن تن کي ڪادر 
سڏيو ويندوآهي. مطلب تم ڪفر ۽ ايمان جي وچ پر فرق نبوت آهي, 
ڪلام پاڪ جون ڪيتريون ئي آيتون ان نڪتي جي تائيد ڪن ٿيون 
مثال طور سور بقره ۾ هڪ مرحلي تي چيو ويو آهي تم پهرين ماڻهو 
هڪ مت هئا پوءِ پاڻ پر جهھيڙو ڪرڻ لڳا تڏهن خدا خوش حخبري 
ڏيندڙ ۾ ڊيڄاريندڙ پيثمبرن کي أُماڻيو ۾ انهن پيثمبرڻ ساڻ گڏ حق تي 
ٻڌل ڪتاب ب نازل ڪيو تم جيگن جن ڳالهين تي ماڻهن ۾ اختلاف هو 
تن جو فيصلو ڪري. انجو مطلب اهو ٿيو ت نبين جي ظهور کان اڳ 
سڄي انسانيت هڪ اُمت هي پوءِ جڏهن انسائن پر اختلاف پئدا ٿيا تت 
الله پنهنتجي پيئمبرڻ کي آماڻيو جيڪي بشير :. هگا تم نذير بہ ۾ ساڻن 
گڏ حق تي ٻڌل ڪتاب بہ نازل ڪيو ويو تم جيئن جن ڳالهين پر ماڻهو 
اختلاف ڪري رهيا هھگا تن پر نبيرو ۾ سندن رهنمائي ڪكي وڃي 
پرماڻهن پنهنجي سرڪشي ۾ بغاوت سبب بينات کان انڪار ڪيو. ان 
انڪار کين ڪافر بڻاگي ڇڏيو. پر جن ماڻهن ال تي ايمان آندو الله تن 
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جي هدايت ڪگي ۾ خدا جنهن کي چاهي سڌي واٽ جي هدايت ڪري 
ٿو. اللہ اگر چاهي ها تت سڄي انسانيت کي سڌي واٽ ڎانهن هدايت 
ڪري ها پر الله جي مرضي اها آهي تہ انسانن جو امتحان وٺي ت 
نيڪيءَ جي ڪمن پر ڪير ٿو اڳرائي ڪري. سورة مائده ۾ هڪ مرحلي 
تي اهل ڪتاب سان مخاطب ٿيندي چيو ٿو وڃي ت ”اسان توهان مان 
هر ڪنهڻ واسطي هڪ شريمت ۾ طريقو مقرر ڪيو آهي ۽ جيڪڏهن 
خدا چاهي ها تہ توهان سڇڻي کي هڪ کي اُمت بشائي ها پر مختلف 
شريعتنؾ مان خدا جو مقصد اهو هو ت جيڪي ڪجه۔ اوهان کي ڏئو 
ويو آهي تنهن مان اوهان جو امتحان وٺي. سو توهين نيڪين پر تيزيءَ 
سان اڳتي وڌو”. مطلب تم اهل ڪتاب سان ڪو ب اځتلا ف., ٽڪرار يا 
ڏڦير جي شڪل اختيار نٿو ڪري جيستائين هو نيڪين پر اڳرائي ڪندا 
رهن. ٽڪراءُ جي حد اوڏي مهل اچي ٿي جڏهن ماڻهو الله جي رستي پر 
رڪاوٽ وجهن ٿا ۾ جڏهن ماڻهو الله جي راه ۾ر رڪاوٽ وجهڻ ٿا ت 
پوءِ اها منزل اچي ٿي وڃي جڏهڻ نبيءَ کي اهو حڪم ٿيو ت ڪافرن ۾ 
منافتن سان جهاد ڪر. ڪافر اسلام جي دائري کان ٻاهر رهي الله ۾ 
انجي رسول جي مخالنت ڪندو آهي. پر منافق اسلامر جي دائري ۾ر رهي 
الله ۾ سندس رسول جي مخالفت ڪندو آهي. ڪتاب ۾ سٌنت ساڻ هٿ 
چزاند ڪندو آهي. ماڻهن جي سرتي جبر سان مڙهبو آهي. ماڻهن جي 
مال کي پنهنجو مال سمجهندو آهي بيت اٺال جي دولت کي پنهنجي 
طاقت ۾ حڪومت جي واڌاري ۾ استحڪام تي خرچ ڪندو آهي ۾ 
جڏهن منافق جي اها ڪيفيت هوندي آهي تہ پوءِ هو پاڻ پنهنجي چهري 
تان دين جو پڙدو هٽائي ڇڏيندو آهي پوءِ هن پر ۾ ڪافر ۾ ڪو فرق نك 
رهندو آهي ۾ هن سان بہ اهڙي ريت جهاد جو حڪرر آهي جيئن ڪافر 
سان. حضرث امام حسين ڪربلا ڏانهن ويندي پنهنجي انهي پيش 
قدميءَ جي وضاحت پر انهن نڪتن ڏانهن اشارو ڪيو هو. 

ڪلام پاڪ جي مختلف آيڻن جي روشنيءَ پر اسين ان نتيجي تي 
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نجج ‏ ٿ 
پهچون ٿا تہ لنظ ڪافر انهن ماڻهن تي لاڳو ٿكي ٿو جيڪي بين جي 
ظهور کائپوءِ بيناٿ جو انڪار ڪن ٿا.لغت جي حوالي سان ڪفر جي 
معنيٰ آهي لڪائڻ, جيگن رات جي اونداهي مختلف شيون لڪائي ڇڏيندي 
آهي يا هاري ٻج زمين ۾ر ڍڪي ڇڏيندو آهي. ڪفر جي ٻي معنيٰ آهي نا 
شڪري. اصطلاحي طور تي ڪافر هدايت کان انڪار ڪندڙ کي چٌُبو 
آهي پر ان پر لڪائڻ ۾ ناشڪري ڪرڻ جو منهوم شامل آهي. جيڪو 
هدايت کان انڪار ڪندو آهي سو پنهنجي غنلت سبب حق کي 
لڪائيندو آهي ۾ جيڪو هدايت کان انڪار ڪندو آهي اُهو نعمتن کان 
انڪار ڪندي نا شڪري ڪري ٿو. ال جي هدايت سندس رحمت آهي 
اڻ رحمت کي قبول ڪندڙ شاڪر آهي ۾ ان کان انڪار ڪندڙ ڪافر. 
جهڙي ريت سورة دهر پر ارشاد ٿيو آهي تم اسان انسان جي هدايت جي 
وسيلي ڏانهن رهنمائي ڪري ڇڏي هاڻ جيڪو چاهي شاڪر ٿکكي ۾ 
جيڪو چاهي ڪثر جي دائري پر اچي. اماشاڪرا واما ڪفورا. 

ڄڻ تت ڪفر جو مطلب آهي انڪار ڪرڻ. مومن طاغوت کاڻ 
انڪار ڪندو آهي جهڙي ريت سورة الڪرسي پر چيو ويو ”فمن يڪفر 
با الطاغوت ويومن بالله” يا جيگن سور ممتحن ۾ر حضرت ابراهيمر جو 
ذڪر ڪندي چيو ويو تم اسين توهان کان ۾ انهن بتن کان جن کي اوهين 
پوڄيو ٿا بيزار آهيون. ڄثڻ مومن انڪار ٿو ڪري هر ان طاقت جو 
جنهن کي ماڻهو خدا کانسواءِ پوڄين ٿا ۾ جنهن کي طاغوت چون ٿا. 
ائجي ابتڙ ڪافر انڪار ڪن ٿا الله جو الله جي ڪلام جو. آخرت جي 
ڏينهن جو ۾ حق جو. توحيد, نبوت ۾ قيامت هي آهي ٽي بنياد آهن جن 
کان انڪار انسان کي ڪافر بڻائي ٿو. جيڪڏهن ڪو شخص زبان سان 
انهن ڳالهين جو اقرار ڪري ٿو پر پنهنجي عمل سان الله ۾ آخرت جي 
ڏينهن کان انڪار ڪري ٿو ۾ حشور پنهنجي سُنت سان چڱي عمل جي 
جيڪا روايت قائمر ڪٿي آهي ان کي شايع ڪري ٿو ۾ جڏهن منافق ان 
حد تائين پهچي ٿو جو سندس عمل الله جي واٽ پر رڪاوٽ پُجي وڃي 
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تم پوءِ منافق ۾ ڪافر ۾ ڪو فرق نٿثو رهي ڄغ جيستائين ڪو شڅخص 
پنهنجي عمل وسبلي الله جي واٽ ۾ر رڪاوٽ نہ وجهي سندس ڪفر 
نفاق جي پڙدي ۾ لڪيل رهي ٿو پر جڏهن هو اله جي واٽ پر رڪاوٽ 
ٿو وجهي ت پوءِ اهو پڙدو هٽي ٿو وڃي ۾ نفاق ڪفر جي شڪل پر ظاهر 
ٿي ويندو آهي ۽ اهائي اها حد آهي جتي ڪفر ۽ نفاق سان جهاد جو 
حڪر آهي. ساڳي صورت اهل ڪتاب سان لاڳو آهي. ڪلام پاڪ 
مشرڪن ۾ اهل ڪتاب سان مخاطب ٿيڻ جو هڪ جهڙو انداز نہ رکيو 
آهي. 

 .‏ ني وي آه, ت, اين ۾ توهين اُن ڪلمي 
تي سهمت ٿيون جيڪو اسان جي ۾ توهان جي وچ پر گڏيل آهي ۾ اُهو 
آهي الله ۾ آخرت جي ڏينهن تي ايمان, انهيءَ گڏجڻ جي دعوت جو 
مقصد اهو آهي ت گڏجي دنيا مان ڪثر ختمر ڪيو وڃي. ڪثذر جي 
سڃاڻپ جهالت ۾ ظلم آهي ۾ جهالت ۾ ظلمر خلاف جهاد آهي ئي ڪري 
سگهن ٿا جيڪي علمر وارا هجن ۽ الله جون آيتون ٿورڙي ملهہ تي وڪرو 
نم ڪن. اهل ڪتاب مان ڪجه ماڻهن بابت اهو ب, چيو ويو آهي تم هو 
راسخڂون في العلمر آهن. هو الله جون آيتون سستي اگه تي نٿا وڪڻن, 
ڪلام پاڪ الاهي آيتون سستي قيمت تي وڪٹڻ جي جيڪا ڳاله 
ڪٿي آهي اُها ٿورڙي غور طلب آهي ۾ انجه اسان جي زندگيءَ سان بہ 
سڌو سنئون تعلق آهي. حقيقت پر الله جي آيتن جو مقصد فقط هدايت ئي 
آهي. هدايت کانسواءِ آيتڻ کي جنهڻ مقصد لاءِ بہ استعمال ڪيو وڃي 
غلط آهي اهو عمل آيتن کي وڪثشڻ آهي, ان ۾ سياست بہ شامل آهي. 
ماڻهن پر جاه وجلال جي خواهش بہ شامل آهي ۾ علم جو واپار بہ ان هر 
اچي ٿو. حقيقت هيءَ آهي تم دنيا جي سموري دولت, حڪومت یا عزت 
الله جي, آيتن جي ڀيٽ ۾ر گهٽ حيشيت رکندڙ آهن. تما ٿورڙي قيمت 
آهن ۾ ٿورڙي قيمت تي آيتون وڪشڻ ان ڳاله جو ثبوت آهي تم اسين الله 
جي آيتن جو قدر نا سڃاڻون. 
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بهر حال گفتگو اها هئي تہ قرآن مشرڪن ۽ اهل ڪتاب کي 
هڪ درجي ۾ نہ رکيو آهي. 

اهل ڪتاب ۾ر هي ماڻهو بہ هكا جن ال جون آيٽتون سٿي اگهہ 
تي نٿي وڪيون پر آهي ماڻهو بہ هكا جن اسلام جي دين جي مخالنت 
ڪكي ۾ جڏهن هو الله جي واٽ ۾ رڪاوٽ بڅجڻ لڳا ت ڪافرن جي 
درجي پر اچي ويا. 

سورة ڪافرون جي تفسير ۾ هڪ سوال اهو پئدا ٿئي ٿو تم ان 
سورة جا مخاطب ڪير هگا؟ ڪجهہ شارحن جو چوڻ آهي ت ان سورة 
جا مخاطب اهي قريش سردار هئا جيڪي تڪبر ۽ گمراهيءَ پر تمام 
گهڻو شديد هئا جن هر طرح اسلام جي مخالفت ڪكي ۾ آخر ڪار 
لڙاين پر مارجي ويا. پر ان نظرئي کي مڃڻ پر ٻہ قباحتون آهن. هڪ ت,ہ 
جيڪڏهن ان سورة جا مخاطب ڪجه مخصوص ۾ محدود ماڻهو هكا جن 
بابت اهو فيصلو ٿي ويو هو تم هو هدايت ڏانهن اچڻ وارا ناهن ت کين 
هذايت پيش ڪرڻ ۾ ڪهڙي مصلحت هي ٻيو ت جيڪڏهڻ ان سورة 
جي مخاطبن جو دائرو محد ود آهي ت, پوءِ انهن آيڻن جو عمومي ۾ آفاڻي 
'اطلاق ڪهڙو آهي ۾ سماجي زندگيءَ سان ان سور جو تعلق ڪهڙي 
ريت أقاثر ڏک ٿو: 

حيقت اها آهي تم سورة ڪافرون ۾ خطاب ڪنهڻ خاص 
شخص سان ناهي. يا ايها الڪافرون جو خطاب فردڻ سان نم پر صفتن 
سان آهي. ڪفر جوڻن ڪجه صفتون آهن. جن تي ب انهن صفتن جو 
اطلاق ٿيندو اهي اڻ سورة جا مخاطب ليکبا. ڪر جون صفون 
ڪهڙيون آهن ان بابت اها ڳاله چيل آهي تہ ختم ال عليٰ قلوبهم وعليٰ 
سممهر وعليٰ ابصارهم غشاو يعني ڪافر آهي ماڻهو آهن جن جي دليڻ 
تي ڪُلف لڳل آهڻ جن جي ڪنن تي مُهر لڳل آهي ۾ جنجي اکيڻ تي 
پڙدو پيل آهي. کين اکيون آهن پر خدا کي ڏسي نٿا سگهن کين ڪن 
آهن پر ٻڌڻ کان لاچار آهن ۾ سندن دلين تي تالا لڳي چڪا آهن هو 
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هدايت قبول ڪرڻ جي اهليت نٿا رکڻ, ڪلام پاڪ جي لفظن ۾ هي 
آهي آهن جن جو مثال چوپائي مال جهڙو آهي بلڪ انهن کان بہ بدتر. 

سورة يسدين ۾ ڪافرن جون خصوصيتون هيگڻ بيان ڪيون 
ويون آهن تم اسان سندن ڳچين ۾ر ڳرا طوق وجهي ڇڏيا آهڻ ۾ تائين 
هي کاڄيڻ پهٽل آهن تنهتڪري سندن ڪنڌ کنيل آهن. اسان هڪ ڀت 
سندن آڏو ٺاهي ڇڏي آهي ۾ هڪ ڀت سندن پويان پوءِ مٿان انکي ڍڪي 
ڇڏيو آهي جنهن ڪري هو ڪجه ڏسي نٿا سگهڻ 

مطلب تم ڪافر هي آهن جن ۾ر اسٽتڪبار آهي, جنجون نظرون 
مٿي کڄيل آهن ۾ هو حتيقتون نٿا ڏسي سگهن. هي آهي ماڻهو آهن 
جيڪي پنهنجي ننس ۾ اترو تم گمر آهن جو نم اڳتي ڏسي ٿا سگهڻ تہ 

پوٿتي. اهڙن ئي ماڻهن بابت چيو ويو آهي تہ اهي ايمان نم آڻيندا. 

جتاب امير الومنين (حضرت علي عليه) فرمايو آهي تہ ڪثر جا 
چار ٿدڀ آهن تعمی, تنازع, زيڻغ ۾ شتاق. تعمق مان مطلب ننڍڙين 
ڳالهين پر وڄڙي اصل حقيقت وسارڻ آهي. تنازع مان مطلب آهي جهالت 
وارو جهيڙو ڪرڻ اهو ڏاهپ ۾ بصيرت جي کوٽ جو دليل آهي: زيغ جو 
مطلب آهي ڏنگائي يحني ڄاڻي واڻي سڌي رستي کان پاسو ڪر ۾ 
شاق جي معمنيٰ آهي پنهنجو پاڻ کي ٻين کان ڌار ڪرڻ جي خواهش 

يعتي پنهنجي جهالت پر اهو سمجهڻ ت, دين عوام جو رستو آهي, 
ڪمتر ماڻهن جو طريقو آهي سو اسين ان طريقي کان ڌار هٽي هلندا 
سين. جڻ ماڻهڻ پر اهي خصوصيتون ملن ٿيوڻ سي لفظ ڪافر جا اهل 
آهن, انڪري جو هو حق جي واٽ ڏانهن نٿا اچي سگهن ڇاڪاڻ جو 
منجهائن حق قبول ڪرڻ جي صلاحيت ختمر ٿي ويندي آهي. 
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سؤرة الڪافرزن ج؛ پيغام 
آيتن جي تڪرار جي بعنويت 

سورة الڪافرو ۾ ڪافرن سان جيڪيٰ ڳالهيون ڪرڻ جو 

حڪر ڏٺو ويو آهي سي پنهنجي اصليت پر هڪ ئي حقيقت آهن 

پر ڪلام پاڪ اها واحد حتيقت چئن آيتؾ پر هڻ ريت بيان 

ڪئٿي آهي. 

لذاَعُْأتبتٰزؾ ٿڅ 

لد أٿ ترُت َأعيځَ 

لڏأتاعايتّ٤اع‏ تو 

٫لااٽ:‫‏ رن مَاأَٻد يڻ 

يعني حضور کي حڪر ڏنو پيو وڃي ت, اوهان ڪافرڻ کي اهو 
چئي ڇڏيو ت, آء نٿو عبادت ڪريان ۾ نہ عبادت ڪندس ائجي جنهن 
جي توهان عبادت ڪريو ٿا ۾ نہ ئي توهيڻ عبادت ڪريو ٿا انجي جنهن 
جي آءٌ عبادت ڪريان ٿو. ۾ نم آءٌ عبادت ڪرڻ وارو اهيان انجي جنهن 
جي توهين عبادت ڪريو ٿا. ۾ نہ ئي توهين عبادت ڪرڻ وارا آهيو انجي 
جنهن جي آء عبادت ڪريان ٿو. 
ڏسڅو اهو آهي تہ انهن آيتن پر ورجاءُ جي اهميت ۾ معدويت 
ڪهڙي ريت سمجهي سگهجي ٿي ۾ تفسير ڪندڙ عاطن ان تڪرار جي 
معنويت کي سمجهڻ جي ڪهڙي ريت ڪوشش ڪئي آهي. ان ڳاله. کي 
چڱيءَ ريت سمجهڻ لاءِ انڍن آيت پر استعمال ٿيندڙ ڪجه لفظن جي 
مفهوم تي غور ڪرڻ ضروري آهي. 

سڀ کان پهرين جنهن لفظ کي سمجهشو آهي اِهو ”لا” آهي. 
جيڪيو نفيءَ جو ڪلڃ-و آهي. انهن چڪني آيتن ۾ر نفي ”لا" سان ڪٿي 
وڻي آهي ”ما” سان َنہ. عربي ٻوليءَ پر لا ۾ ما ٻکي ننيءَ جا لفظ آهن پر 
انهن ٻنهي جي معنيٰ پر هڪ بنيادي فرق آهي ۾ اهو فرق هي آهي ت معنيٰ 
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جي حوالي سان ما جو تعلق ماشضيءَ سان آهي ۾ لا. حال ۾ مستقبل ٻنهي 
بابت آهي. لااعبد جو مطلب اهو آهي ت, آءٌ هاڻي ب عبادت نٿو ڪريان 
۾ آئينده ٻہ نم ڪندس. ان پر چوندڙ جو ارادو ۾ يقين بہم شامل آهي ۾ 
اهو حال ۾ مستقبل ٻنهي زمانن تي لاڳو آهي. انڪري هتي اعبد جو لفظ 
استعمال ٿيو آهي جيڪو مشارع جو صيئو آهي ۾ مشارع حال ۾ مستقبل 
ٻنهي جو احاطو ڪري ٿو. لفظ عابد تي غور ڪرڻ سان ان ڳالهہ جي 
اڃان وڌيڪ پٺڀرائي ٿئي ٿي. لفظ عابد ۾ر صفت جو استمرار ملي ٿو ڄڻ 
”ولا انا عابد ما عبدتم" چئي ان ڳالهہ تي تصديق جي مهر هنئي پئي 
وڃي تم اها ڳاله ممڪن ئي ناهي ت آءُ انجي عبادت ڪريان جنهن جي 
توهين عبادت ڪريو ٿا. ان ريت اها ڳالهہ بہ ممڪن ناهي تہ توهين 
ائجي عبادت ڪري سگهو جنهڻ جي آءُ عبادت ڪريان ٿو. 

۾ هڪ لفظ جيڪو انهن چئني آيتن ۽ استعمال ٿيو آهي سو آهي 
لفظ ”ما” جنهن جو متبادل لفظ ”من” آهي. ما عبد تم جو مطلب آهي 
01511+ 0911( 101]٣لا‏ ۾ من عبد تم َو مطلب آهي 011« ۱110111 
.5 ڪا جن شي جي عبادت ڪندا هكا سي مبهر آهن انهن 
جي ڪا حقيقت ناهي انڪري انهڻ لاءِ لفظ ”ما” جو استمامل بلڪل 
درست آهي. ك 3 حضور جنهن دا جي عبادتٹ ڪندو آهي اُهو 
هڪ واضىح حقيقت آهي ان جي لاءِ ”من " جو لفظ استعمال ٿي سگهيو 
9 ”ما” جو لفظ استعمال ٿيو آهي. 

آقا طاليتاني ان ڳالهم جي تو جيه هيئن ڪٿي آهي ت. محمد ص, 
جي خدا لاءِ لفظ ”ما” جو استعمال هڪ تہ ڀيٽ (مقابلي) جي ڪري 
آهي ۾ انجو ٻِيو سبب اهو آهي تہ جيتوڻيڪ حضور جو خدا هڪ واضح 
حقيقت آهي پر ڪافرن لاءِ انجي حقيقت تائين رسائي ممڪنڻ ناهي. 
سندن ناقص فهم لاءِ هو خدا جيڪو هڪ واضح ۽ يتيني حقيتت آهي, 
سو مپهر ۾ غير واضح آهي. 

اڀياس هيٺ آيتن پر استعمال ٿيندڙ لفظن جي تشريح کانپوءِ 
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هاڻ اها ڳالهہ سمجهڻ سولي ٿي پئي آهي ت, انهن آينن ۾ تڪرار جي 
جيڪا ڪيفيت ملي ٿي اڻجو ان سورة جي معنائڻ سان ڪهڙو تعلق آهي 
ان ڏس ۾ر هڪ ڳاله ت اها چئي وئي تہ پهريون ٻہ آيتون حال تي دليل 
ٿيون ڏين ۾ آخري ٻن آيتن جو تعلق مستقبل سان آهي. يعني پهرين 
ڪافرن کي اهو چيو پيو وڃي تہ اسان جا ۾ توهان جا ممبود مختلف 
آهن ۾ پوءِ ان ڳالھہ جي تاڪيد ڪئي پئي وڃي ت, نہ رڳو هن وقت 
مختلف آهن پر مستقبل پر بہ ساڳي صورت رهندي. اهو اختلاف سداٿين 
رهندڙ ۾ ڪڏهن ب ختم نم ٿيندڙ اختلاف آهي. 

آقا طباطبائي ۾ مفتي محمد عبده ان تڪرار جي تو جيه هيئڻ 
ڪٿي آهي ت, پهرين ٻن آيتؾن جو تعلق معبود جي نفس سان آهي ۾ آڂري 
ٻڻ آيتن جو تعلق عبادت جي نفس سان آهي. مطلب اهو آهي تہ پهرين 
ٻن آيتن پر چيو ويو آهي تم ڪافرن جو معبود مبهمر ۾ غير واضح آهي 
جڏهن ت, محمد جو خدا واضع حقيقت آهي پر بيمقل ڪافرن لاءِ اها 
واضح حقيقت بہ مپهمر ۾ غير واشضىح آهي ۾ آخري ٻن آيتن پر اها ڳاله 
ڪئي وئي آهي تت نہ رڳو اسان جا ۾ توهان جا معبود ڌار ڌار آهن پر 
اسان جي ۾ توهان جي عبادت جو مفهوم بہ مختلف آهي. اسان جي 
عبادت اها آهي جنهن کي شرع چيو ويو آهي. اها عبادت وحيءَ جو 
اتباع ۾ الاهي امر جي اطاعت آهي. اسين بصيرت جي سبب عبادت 
ڪريون ٿا جڏهڻ ت ڪافرن کي اهو چيو پيو وڃي تہ توهانجي عبادت 
فقط تقليد ٿي آهي. رسمر آهي وهمر آهي. ۾ انجي حيثيت عبادت جي نہ 
پر هي رڳو جهل ۽ افترا آهي. 

جناب طاليقانيءَ جو ارشاه آهي ت انهن آيتڻ جي تڪرار جي 
توجيه جي ڪوشش غير ضروري آهي. حقيقت اها آهي تم آيتن جو 
تڪرار ان سورت جي معمنائڻن جو حصو ۽ ان جي ضرورت آهي. ان 
سورت پر شرڪ کان نفي ڪٿي پکي وڃي جيڪو دين جو هڪ بنيادي 
عتيدو آهي. جيڪو اسلامر ۾ ڪر جي وچ ۾ر حد آهي. انڪري هتي 
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تڪرار ۽۾ تاڪيد ان سورت جي معنائن پر وضاحت ۾ قوت پئدا ڪرڻ 
لاءِ ضروري آهن. 

تفسير جي عالڻ جي ڳالهين مان لاڀ پراگڻ کانپوءِ انهن آيٹڻ 
جي مفهوم تي ٻيهر غور ڪيو وڃي تہ پتو پوندو تم ڳالهہ اها آهي تہ 
مشرڪ حضور کي ڪنهن عبادت جي دعوت ن پيا ڏين پر حضور 
مشرڪن کي اها دعوت ڏئي رهيو آهي تہ باطل خدائن مان نجات ماڻي 
واحد خدا جي عبادت ڪن. حضور جي دعوٽ کان اڳ مشرڪ هڪ 
ملت هکا. حضور جي دعوت جي نتيجي پران ملت ۾ ڏڦير پيدا ٿيڻ 
شروع ٿيو ۾ هڪ نئين ملت ٺهڻ شروع ٿي وئي. مشرڪن جڏهن 
پنهنجي ملت کي ٽٽندي ڦٿندي ڏو ت انهن ان خطري کي منهن ڏيڻ 
جون ڪوششون ڪيون ت ڪنهن ريت حشور سندن ملت ڏانهن موٽي 
اچي تم جيگن بعثت کان اڳ جيڪا واحد ملت هئي سا نہم ورهائجي. ان 
ڪوشش ۾ مشرڪن لالج جا ڄار وڇايا. ڌمڪي بہ ڏني تہ خوشامد 
بہ ڪٿي. مشرڪن جي اها ٿي ڪوشش ۾ خواهش هوندي آهي تہ جهڙي 
ريت ممڪن ٿي سگهي سندن معبودن ۾ پيغمبرن جي خدا ۾ر ڪو ٺاهہ 
يا مصالحت ٿي وڃي پر پيثمبر لاءِ:اهو ممڪن ئي نہ هوندو آهي تہ هو 
وحيءَ بدران ڪنهن ٻي ڳالهہ پويان لڳي يا خدا کي ڇڏي اهڙن معبودن 
کي پڪاري جيڪي ڪنهن بہ ريت نفمي نقصان تي وس نٿا رکن. هاڻ 
ان موقعي تي هڪ ڀيرو ٻيهر سورة انعام جي ان آيٽ کي ڏسجي جنهن 
کي منتگمري واٽ پنهنجي ان غلط دليل جي تائيد پر پيش ڪيو آهي تہ 
ڪافرن جي معبودن سان ٺا جو امڪان ڪافي عرصي تاٿيڻ حضور جي 
ويچار هيٺ رهيو, ت هتي معلوم ٿكي ٿو تہ ان آيت جو مفهوم نہ رڳو 
منٽگمري واٽ جي خيال جي پٺڀرائي نٿو ڪري پر انجي واضح ترديد ٿو 
ڪري. سورة انعامر جي ان آيت جو ترجمو هي آهي (اي رسول) کانئن 
پڇو ت ڇا اسين خدا کي ڇڏي اهڙن معبودن کي پڪاريون جيڪي نہ تہ 
اسان کي نفعو رساٿي سگهن ٿا ۾ ہ ڪو هاڃو ڏئي سگهن ٿا. جڏهن 
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خدا اسان جي هدايت ڪري چڪو ت انکانپوءِ پوٿين پير ڪفر ڏانهن 
موٽون, ان شخص جيان جنهڻ کي شيطان منجهايو هجي ۾ هو حيران 
هجي تہ ڪيڏانهن وڃي. ڇاڪري ۾ انجا ڪجه ساٿي هجن جيڪي 
کيس سڌي واٽ تي سڏيندي رهجي وڃن پر هو هڪ بہ نم ٻڌي. (اي 
رسول -) تون چکي ڇڏ ت, هدايت تم رڳو خدا جي هدايت آهي ۾ اسان 
کي تم حڪر ٿي ڏنو ويو آهي تم اسين سمورن جهانن جي پروردگار خدا 
جا فرمانبردار ٻانها رهون. 

ان آيت مان تم اهو اندازو ٿئي ٿو تت مشرڪ حضور کي پنهنجي 
ملت ڏانهن موٽائڻ جي ڪوشش ڪري رهيا آهن ۾ انجي صورت هيءَ 
آهي تم سندن معبودن ۾ محمد جي خدا پر ڪو ٺاهہ ٿي وڃي پر حضور 
لاءِ اها ڳالهہ ممڪنڻ ناهي انڪري جو ڪافرڻ جي معبودڻ سان ٺاهم 
اِيئن آهي جيگن ڪو شخص شيطان جي ڀٽڪائغ ڪري رڻ ۾ راه وڃائي 
ڇڏي. عربستان جي رڻن ۾ر مسافرن لاءِ منزل تاٿين پهچڻ جو فقط هڪ 
رستو هوندو هو جيڪڏهن ڪو شخص ان رستي تان ٿڙي ويو ت پوءِ 
سندس گمراهيءَ جي حدٿي نہ هوندي هئي پوءِ هو سڄي زندگي رڻ ۾ر 
ڀٽڪي آخرڪار مري ويندو هو. ئبي الله جو هدايت يافتا آهيٰ انجي لاءِ 
سڌي واٽ تاڻ ٿڙڻ يا ڪافرن جي معبودڻ سان ٺاه, جي امڪانن تي 
ويڄارڻ ممڪن ٿي ناهي. سندس فطرت ان ڳڳالهہ, کي ڌڪاري ٿي جهڙي 
ريت حضرت شعيب عليه جي واقعي پر بياڻ ڪيو يو آهي ت,ہ جڏهن 
سندن قومر جي تڪبر ڀريل ماڻهن چيو تہ يا ت اسان جي ملت پر موٽي 
اڄ يا اسين توهان کي ۾ توهانجي ساٿين کي ٻاهر ڪڍي ڇڏينداسين ت 
هنن کين چيو تم ڇا اسين گمراهم ٿيل ملت ڏانهن موٽي اچون انجي 
باوجود جو اسان جي طبيعت ڪراهت ٿي محسوس ڪري. انکان پوءِ 
حضرت شعيب الله کان دعا گهري ت, هو سندس ۾ سندس قومر جي وچ 
۾ر فيصلو ڪري. سورة الڪافرون اللہ جو فيصلو آهي جيڪو حضور جي 
واتان ڪافرن کي ٻڌايو پيو وڃي ۾ اُهو فيصلو هيءُ آهي تم حضور الله جي 
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حڪم سان اهو چئي رهيو آهي تم آءٌ تم انهن شين جي عبادت ڪري ئي 
نڻو سگهان جن جي توهين عبادت ٿا ڪريو انڪري جو اها ڳالهہ, 
منهنجي فطرت جي خلاف آهي ۽ اي ڪافرؤ توهانجي جاهليت ۾ هوڏ مان 
اهو ثابت ٿي ويو آهي تہ توهان جي دلين ۾ ڪنن جي اُها ڪيفيت آهي 
جو توهين ب ان جي عبادت نٿا ڪري سگهو جنهن جي آءُ عبادت ڪري 
رهيو آهيان. 

ان کانپوءِ عبادت جي مفهومر تي گفتگو ڪئي وئي. عبادت جو 
بنيادي عقيدو ڪجه هستين يا طاقتن جو يڻين آهي جيڪي احساسن ۾ 
معمولن کان مٿڀريون آهن. اهي هستيون مرئي بہ ٿي سگهن ٿيون تم غير 
مرئي ب. عبادت وسيلي انسان محسوسات جي دنيا ۾ محسوس کاڻ 
وانجهيل دنيا سان تعلق قاگر ڪرڻ چاهي ٿو. انجا طريقا اجتماعي بہ 
آهن تم انقرادي بہ. نفعي جي خواهش ۽ نقصان کان بچڻ جي ڪوششس 
کي عبادت جون محرڪ آهن. عيادت انسان جي جبلت ۾ر شامل آهي. 
انسان پنهنجي شعور جي سطح کان غير مطمگن آهي ۾ هو شمور جي 
اعليٰ سطحن جي ڳولا ڪندو رهندو آهي. اها ڳاله تہ انسان پنهنجي 
شعور جي سطح کان غير مطمئن رهندو آهي خود ان ڳاله جو دليل آهي 
تہ شمور جون اعليٰ سطحون موجود آهن, هاڻ ڏسڻثو اهو آهي تم عبادت 
جو مفهوم ڇا آهي؟ 
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مشرڪن جي عبادت جزؤ تصزر 

سورة ڪافرون ۾ ڪافرن جي معبودن ۾ انهن جي عبادت جي 
تصور يعني ٻنهي سان اختلاف جو اعلان ڪيو ويو آهي. ان گال جي 
گهرائي ۾ر وڃڻ لاءِ اهو غمروري آهي تہ اهو ڏسجي تہ عروب مشرڪ 
جيڪي حضور جي رسالت جي انڪار سبب ڪافر بڻيا. ڪهڙين شين جي 
پوڄا ڪندا هكا ۾ عبادت بابت سندن تصور ۾ نظريا ڪهڙا هئا. 

عالم ۾ محقق اڻ نتيجي ڏانهن اسان جي رهنمائي ڪن ٿا ت 
عرب مشرڪن جي اعتقادن پر جن ڳالهين کي بنيادي اهميت حاصل هئي 
سي هي آهن؛ اجرام فلڪي. مظاهر فطرت, دهر يا زسانو. ڪجه 
مخصوص ڏينهن ۾ ڪجه خاص هنڌ, جن ۾ ازواح. 

عرب جاهليت جي بتن ۾ر ٽي ٻٌت خاص اهميت وارا هئا يعني 
لات, عزيٰ ۾ منات. لات ۾ عزيٰ جو تعلق اجرامم فلڪي سان آهي. لاٿٽ 
سج جي ديوي آهي ۾ عزيٰ زهره جي ديوي ۾ منات واقعن جي ديوي آهي 
جنهن جو تعلق دهر يا زماني ساڻ آهي. زماني بابت عربن جو تصور اهو 
هو تم زندگيءَ تي جيڪي, بہ حادڻا يا آفتون نازل ٿين ٿيون سي زمانو 
مڙهي ٿو. اسلامر جيتوڻيڪ ان تصور جي نفي ڪئي آهي پر اسلامر کان 
پوءِ بہ اهو تصور ڪنهن نہ ڪنهن ريت باقي رهيو. فارسي ۾ اردو 
شاعريءَ پر آسمان کي آفتن ۾ مصبيتن جوبنياد سڏڻ ۾ انکي زنددگيءَ جو 
دشمن سمجهڻ انهيءَ تصور جوتسلسل ۾ پڙاڏو آهي. 

لات, عزيٰ ۾ مناٿ کائنسواءِ هڪ ٻيو اهر ۾ وڏو بت خبل هو 
جيڪو ڪعبي جو رب سڏبو هو. اسلام سان مشرڪن جي جنگين پر 
مسلمان الله اڪپر ڇا نمرا هڻندا هكا ۾ مشرڪ حبل جي نالي جا نعرا 
هشندا هکا. حبل ڪمبي پر لڳل ٻُتڻ پر سڀ کان وڏ بت هو, انڪري اهو 
رب الڪعہہ سڏبو هو. اسلام ان باطل تصور جي نفي ڪٿي ۾ اهو ٻڌايو 
تہ رب البيت يا رب الڪعبہ حبل يا ڪو ٻيو بت نہ پر الله آهي جيڪو 


وحد ه لا شريڪ آهم.. 
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اِن کانسواءِ مشرڪن ڪجه ٻيڻ تصورڻ کي ب خدا بڻائي 
رکيو هو جهڙي ريت وه دوستيءَ جو ديوتا هو. مرب جي مشهور 
پهلوان عبدود جو نالو انهيءَ ديوتا سان لاڳاپيل هو. عبدود جو جنگ 
احزاب پر جتاب امير عليه (حضرت عليءَ) سان متابلو ٿيو ۾ جناب امير 
عليه (حضرت علي) کيس ماري ڇڏ يو. ساڳيءَ ريت عربن ۾ر عبدالشمس 
يا عبدالعزيٰ جا نالا ب ملن ٿا جيڪي سندن معبودن ڏانهن اشارو ٿا 
ڪڻ. 

عرب مشرڪ غير مرگٿي طاقتن جهڙوڪ روحن ۾ جنن تي بہ 
ويساه رکندا هكا کانئن ڊڄندا هكا انئڪري جو سندن خيال هو تم آهي ِ 
ماڻهن کي رڻ پر ڀٽڪائين ٿا. انکان سواءِ هو ملائڪن كيٴبہ مڃيندا هئا 
پر انهن کي خدا جون ڌيئرون سمجهندا هگا. مطلب تہ جن کان وٺي الله 
تائين ديوين ۾ ديوتائن جو هڪ ڊگهو سلسلو هو جنهڻ جي پوڄا ڪئي 
وينڊ ي هي 

عبادت متعلق مشرڪن جو رويو سرسري ۾ سطحي هو ۾ ان 
جو سبب اهو هو تہ سندن عقيدن ۾ر ڪا گهرائي يا سچائي نم هئي. 
جاهليت ۾ر عربستان جا ماڻهو ال جو تصور رکندا هكا پر اهو تصور 
تمام گهڻو مبهر ۽ انتهائي ناقص تصور هو. هو الله کي خالق مڃيندا ها 
پر سندس ڪرر رڳو خلقت تاٿين محدود سمجهندا هئا. سندن ڂيال ۾ر 
زندگيءَ جي سمورن معاملڻ جو تعلق دهر سان هو. دهر جي معنيٰ آهي 
زمائو. زماني لاءِ وقت. يومر ۽ عصر جا لفظ ٻ استعمال ٿين ٿا. دهر جو 
تصور 111۱۱8 ٺ)لا 41# يعني زماني مطلق جو تصور آهي. ڪافرن آڏو 
زند گيءَ ۾ر جيڪي بہ مصيبتون ۽ آفتون ٿي آيون تن جو تعلق دهر سان 
آهي. اهو دهر ئي آهي جيڪو ڪمال کانپوءِ زوال. شباب کانپوءِ پيري ۾ 
زندگيءَ کانپوءِ موت جو سبب آهي. دهر اُها رڪاوٽ آهي جنهن تي 
زند گي ختسر ٿي وڃي ٿي. زندگيءَ جي تقدير موت آهي. موت فنا جو 
پيغام آهي انڪري زندگيءَ ۾ خلود ممڪڻ ناهي. عربن جي جاهليت 
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واري شاعريءَ جي موضوعن پر اها شڪايت عام آهي ت زند گي دهر 
هٿان ختم ٿيڻ واري آهي ۾ ان پر خلود ممڪن ئي ڪونهي. اسلام 
انهيءَ غلط تصور جي تريد ڪندي جتي جتي جنت ۽ جهتم جو ذڪر 
ڪيو آهي اُتي زندگيء جي خلود جي تاڪیيد پغ ڪٿي آهي. جيگڻ ت 
عرب مشرڪ زندگيءَ جي هميشگي (سدائين رهڻخ) يا خلود جي ڪنهن 
تصور کان محروم ها انڪري وٽن موت کان پوءِ حياتي يا آخرت جو 
ڪو تصور نہ هو. آخرت کانسواءِ هو رسالت یا نبوت جي تصور کان بہ 
اڻواقف هئا. 

حضور جي اسلام واري دعوت جي نتيجي ۾ر جيڪي ڳالهيون 
عربن کي انتهائي عجيب ٿي لڳيوڻ ۾ جن جو ذڪر ڪلام پاڪ ڪيو 
آهي انهن مان هڪ ڳالهہ ت اها هئي جو کين ان ڳالهہ تي تمام گهڻو 
عجب ٿي لڳو تہ هڪ اهڙو انسان جيڪو کين ظاهري طور تي پا جهڙو 
ٿي لڳو سو الله جو رسول ڪيکن ٿي پکي سگهيو. سندن ناقص عل کي 
اها ڳالهہ بہ پريشان ڪري رهي هئي تم هڪ اله کانسواءِ هئن جيڪي 
الله جا ڪيترائي شريڪ جوڙي رکيا آهن تن جو ڪو وجود يا انهن جي 
ڪا حقيقت ناهي؟ ٽين ڳالهہ جنهن کيڻ تمجب پر ٿي وڌو سا هئي تت 
جڏهن انسان هڪ ڀيرو موت هٿان فنا ٿي وڃي ٿو ۽ مٽيءَ پر مليو وڃي 
ت پوءِ انجي ٻيهر تخليق ڪيگڻ ممڪن آهي؟ مطلب ت جيڪي ٽي 
ڳالهيون کين تمام گهڻيون عجيب ٽي لڳيون ۾ جن کي سمجهڻ کان هو 
قاصر هگا سي هيون وحدانيت نبوت ۾ آخرت ۽ اهيئي ٽي ڳالهيون دين 
جو اصل بنياد آهن. 

انهن عقيدن ۾ تصورن جي نتيجي پر زندگيءَ ڏانهن سندڻ 
نظريو ا1 يعني ياسيت (نااميديءَ) وارو هو. سندن خيال پر 
زندگيءَ جو عرصو مختصر ۾ محد ود ۾ انجو انجام فتا هو۔ ان نقطي ننلر 
جي رد عمل طور هتن چاهيو ٿي ت انهيءَ ڪجه ڏينهن واري زنددگيءَ پر 
جيترو ٿي سگهي مزو ۾ لطف ماڻجي تہ بهتر آهي. مطلب تم زندگيءَ 
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متعلق عرب جاهليت جي نظريي جو باطن ياسيت ۾ ظاهر عيش ۾ 
عشرت هو. سندن ياسيت جو سبب اهو عقيدو هو تم زندگيءَ پر خلود 
ممڪن ناهي. زندگي فاني ۾ عارضي آهي ۾ جيكن تم هو زند گيءَ کي 
مختصر ۾ محدود سمجهندا هھگا انڪري هو ”بابر ب ميش كوش ك 
عالم دوباره نيت” واري رويي تي عمل ڪندا هئا. ان جو نتيجو اهو ٿي 
نڪتو جو سندن زند گيءَ پر جهالت واري عصبيٿ, شجاعت ۾ سخاوت 
اهمر قدر سمجهيا ٿي ويا رڳو اهائي صورت هئي جنهن وسيلي سند ن نالو 
باقي رهي پکي سگهيو. قبائلي گيت ۾ عرب جاهليت جا شاعر انهن قدرن 
جي ساراهہ ڪندا هئا. خلاصو اهو تہ عرب مشرڪن جي زند گي 
استڪبار ۾ استثنا جونمونو هئي ۾ جيگن تم زندگيءَ پر سندن ڪاميابي 
يا ناڪاميءَ جو دارو مدار اتفاق ٣1/115‏ تي هوندو هو تنهنڪري 
هو بتن سان دوسٽي ۾ محبت جو ناتو رکندا هكا تہ جيگن حادثن جي 
ديوي مٿن مهربان رهي ۾ جنگين, ٿرلٽ يا شاهد بازيءَ جي موقعن تي 
ديوتا سندن مدد ڪن. جڏهن قبيلا پاڻ ۾ جنگيون ڪندا هکا تم سندن 
ديوتا بہ انهيءَ ويڙهم ۾ر شامل هوندا هكا پر شڪست کائيندڙ قبيلو 
پنهنجي بتن جي توهين ۾ بيعزتي ڪرڻ کان بہ نہ ڪمٻائيندو هو. انڪري 
ڪنهن قبيلي جي شڪست ڄڻ سندس بت جي شڪسٽ هوندي هكي ۾ 
هارايل قبيلي وارا سمجهندا هكا ت پنهنجي بت کي خوش ڪرڻ لاءِ هئن 
جيڪا قرباني نذر نياز يا عبادتن جوڻ ٻيوڻ رسمون ڪيون اهن سي 
بيڪار ويون انڪري پنهنجي شڪست جي پلاند طور هو پنهنجن 
معبودن جو مذاق ۾ مسڂري اڏائيندا هئا. 

عرب مشرڪن جي عبادت رڳو رسمر ۾ وهمر هکي. اسلامر 
ڪجه رسمن جهڙوڪ مقدس پٿر چمڻ, قرباني يا طواف کي برقرار ت 
رکيو پر انجي معنيٰ مڪمل طور تي ڦيرائي ڇڏي. مشرڪن پر انساني 
قرباني جي رسمر بہ جاري هکي. جاهليت واري دور ۾ عرب پنهنجي 
ڌيئرن کي قتل ڪندا هئا تم ان پر ٻيڻ محرڪن کانسواءِ انساني قرباني 
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جو تصور ٻہ شامل هو. اسلام ڌيئرن جي قتل ڪرڻ واري اها رسمر ختمر 
ڪئي ۾ قربانيءَ جو هڪ اعليٰ ۾ بهتر روحاني تصور پيش ڪيو. 
خلاصو اهو تم عرب جاهليت جي عبادت رسم, وهم ۾ تقليد 
هئي ۽ انجي ضرورت ۾ افاديت قبائلي زندگيءَ جي جوڙ جڪ هكي. وٽن 
عبادت جو ڪو گهرو ۾ يا معنيٰ تصور نٿي مليو. هو رڳو پنهنجي ابي 
ڏاڏي جي پيروڪاريءَ ۾ ڪجهہ رسمونڻ ادا ڪندا ها ۾ ان مان سندن 
مقصد رڳو اهو هو تہ قباگلي زندگيءَ جو وهنوار جهڙي ريت قائم آهي 
سو برقرار رهي. ان ۾ر نفس جي تزڪگي يا روحانئي ترقيءَ جو ڪو 
تصور نم هو, اسلامر عبادت جي اهڙي تصور جي واضح لفظن ۾ر ترديد 


ڪئي آهي. 
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جاهليت واري د(ؤر ج(ؤ سماجڪ ۽ ر(ز مر وارو وهنوار 


جاهليت واري دور جي الوهي ۾ عبادتي تصور جو عرب 
مشرڪن جي سماجڪ ۾ روز مره واري معمول سان هڪ خاص تعلق 
آهي. مشرڪن وٽ زندگيءَ جو مشالي تصور مُروه جو تصور هو جنهن 
جي متابلي پر اسلا تقويٰ جو درس ڏنو. مرو واري طرز زندگيءَ پر 
ساوت, مروت ۾ شجاعت خاص وصفون آهن. انهيءَ شجاعت جي 
تقاشضا ۾ پنهنجن بزرگن جو پلاند هو, جنهڻ قبيلن وچ ۾ هڪ اڻٹکٽ 
نفرت ۽ رتو ڇاڻ جو بنياد وڌو. ان وهنوار جو مقصد عيش ۾ لذت 
پرستي هو ۾ ان پر بہم هڪ طريقي جو استڪبار ۽ استثنا ٿي مليو. ان 
سڄي زندگيءَ ۾ زندگيءَ جي سمورن معاملن جو الله سان ڪو سڌو 
سنئون تعلق نم ٿي سمجهيو ويو. عرب جاهيلت پر الله جو تصور تم آهي 
پر اهو انتهائي ناقص ۾ نالي ماتر آهي. اسلامہ جي ظهور جو زمانو اهو 
هو جڏهن تهذيبي ۾ فڪري اعتبار سان هڪ دور ختر ت ٻيو شروع پئي 
ٿيو. مڪو واپاري مرڪز بڻجي چڪو هو. مشرڪن جو واپارمصر ۾ 
شام تائين پکڙيل هو. ٻيڻ تهذيبن سان تعلق جي نتيجي ۾ ڪجه نوان 
تصور مشرڪن پر اُڀري رهيا هكا. خود عربن پر بہ يهودين ۾ عيساٿين جو 
چڱو موچارو تعداد هو. روما ۾ حبشہ چون سلطنتون عيسائي تهذ يبن جا 
ٻ وڏا مسرڪز هيون ۾ ايراني سلطنت بہم هڪ وڏي تهذيب جي 
نمائند گي ٿي ڪئي. انهن سمورن اثرن هيٺ عرب مشرڪن جي تصورن 
پر ڪجه نم ڪجه تبديلي اچڻ اثٽر هگي. انڪري جاهليت واري دور 
جي شاعريءَ پر توحيد جو تصور, بتن کان بيزاري ۾ جنت ۾ دوز جو 
تصور نظر اچڻ لڳو هو پر اها ڳالهہ, ٿورڙن ماڻهن تائين محدود هئي. ان 
تبديليءَ جو اثر عوام ۾ محسوس ن, پئي ڪيو ويو. عرب مشرڪن 
وٽ سموري اهميت قبائلي ۾ علاقائي خدائن جي هئي انڪري جوسندن 
زندگيءَ جي سمورن معاملن جو تعلق انهن خدائن سان ٿي هو. هو الله 
کي ربن جو رب سمجهندا هكا کيس بتن کان اعليٰ ۽ برتر مڃيندا ها پر 
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بتن کي پنهنجي ۾ الله جي وچ پر واسطو ۾ شفيع سمجهندا هكا. الله جو 
سندن زندگيءَ ساڻ سڌو سنگون تعلق نہ هو. ان جو سبب اهو آهي تم 
دنيا بابت سندن نقطي نظر محدود هو. هو قباگلي يا عرب عصبيت ۾ر 
ڦاٿل هكا ۾ پاڻ کانسواء باقي ماڻهڻ کي عجمي سمجهندا هكا ۾ ساڻن 
گڦڏو ۾ دشمتي ڪندا هئا. سوچج جي انهيءَ محدود انداز سبب سندن 
پنهنجي علاقائي يا قبائلي خدائن سان تعلق سگهارو ۾ مضبوط هو. الله 
ساڻ سندن ڪو سڌو سنئون عملي تعلق نہ هو پر اهو تعلق ايترو ت 
ڪچو ۾ ناپائيدار هو جو جڏهن اسلام سان سندن متابلو ٿيو تت هو الله 
جي مقابلي پر حبل جا نمرا هٹڅڻ لڳا. ان ريت جيڪڏهڻ سندن خدائن 
کي گهٽ وڌ ڳالهايو ٿي ويو ت هو اللہ خلاف ڳالهائڻ ۾ بہ ڪا خرابي 
نہ سمجهندا هکا. ڪلام پاڪ ب اڻ پاسي اشارو ڪيو آهي ۾ مسلمانن 
کي چيو ويو آهي ت توهين ڪافرن جي ڪوڙن خدائن کي خراب نہ چئو 
ڪٿي ايگن نہ ٿكي جو هو انجي جواب پر توهانجي حًتيتي الله خلاف 
ڳالهاٿين. الله بابت عرب مشرڪ اهو مڃيندا هكا تن هو رين جورب آهي. 
زمين ۾ آسمان جو خحالق ۾ مالڪ آهي. هو ئي آسمانن مان مينهن ٿو 
وسائي. هُوئي جيگرو ڪندڙ آهي پر ان سان گڏو گڏ ه:و ٻين خدائن ۾ 
ديوتائن کي بہ خالق سمجهندا هكا ۾ کين الله جو ڪفو مڃيندا هكا. هو 
اهو تت ڏسندا ها تم برسات جي نتيجي پر مگل زمين ٻيهر جيگري ٿيو 
وڃي پر ان هوندي ب اها ڳاله مڃڻ لاءِ تيار نہ هكا تم انسان جڏهن 
هڪ ڀيرو مري مٽيءَ ۾ ملي ٿو وڃي تت ال ٻيهر انکي جيكرو ڪري 
سگهي ٿو. نئين سر تخليق جو تصور هن لاءِ قبولڻ جوڳو نہ هو. 

ڄڻ مشرڪ الله جو جيڪو تصور رکندا هئا ان پر پهرين ڳاله 
تم اها هئي تت الله خالق ۾ مالڪ آهي پر الله کانسواءِ ٻيا بٌت بہ خالق 
آهن. زند گيءَ جي عملي معاملڻ جو سمورو تعلق علاقائي ۾ قبائلي بتن 
سان آهي. الله سان انجو سڌو سنئون ڪو واسطو ناهي پر جڏهن ڪو 
مصيبت جو وقت ٿي آيو يا خطرن پر ٿي ڦاٿا تہ پوءِ اللہ ڏانهن مٽوجهہ 
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ڃٰ‬ تت # ‬سمڄحخ‬ج‬م‬ممسجچسيمجيج‬يھ‬مجسس 
ٿيا. اصل پر انساني عبادت فطرت جو خاصو آهي. بئ آڏو مٿو ٽيڪڻ 
انهيءَ فطري امر جو غلط استعمال آهي. پر ال انسانڻن جي فطرت ايکن 
خلقي آهي جو هو عبادٿ لاءِ مجبور آهي. الله جي عبادت فطرت جو دين 
آهي الله کان سواءِ باطل مہبودن جي پوڄا فطرت جي مسخ ٿيڻ جي 
علامت آهي. جيستائين ماڻهو معمول موجب زندگي گذاري ٿو هو 
پنهنجي خواهشن ۽ سڌن ۽ ڦاٿل ٿو رهي. جڏهن موت سان مکا ميل 
ٿيندو آهي ت ماڻهو پاڻ کي پنهنجي اصل حالت پر ڏسڻ لڳندو آهي پوءِ 
سندس اصل فطرت سندس سامهون اچي ويندي آهي أُن وقت هو هر 
شكي کاڻ پاسو ڪري پنهنجي ال ڏانهن رجوع ڪندو آهي. امامن جي 
حديشن پر بہ اها ڳالهہ چيل آهي تہ جڏهن ماڻهو مصببنن پر ڦاسي پوندو 
آهي. جڏهن کيس پنهنجو موت نظر ايندو آهي ۾ بچاءُ جون سموريون 
آميدون ۾ سبب ختر ٿي ويندا آهن اُن وقت انسان فقط الله ڏانهن ٿئي 
رجوع ڪندو آهي. قرآن بہ خشڪ ۾ بحري تصور جي حوالي سان اها 
ڳاله ڪٿي آهي ت جڏهن ٻيڙي طوفان پر ڦاسي پوندي آهي تم ان وقت 
ماڻهو سمورن باطل خدائن کان پاسو ڪري خلوص سان الله کي پڪارڻ 
لڳندا آهن ۾ چوندا آهن تت جيڪڏهڻ هن خطري مان نجات ڏياريندين 
تم اسين تنهنجا شاڪر بندا ٿا بڻجون پر جڏهن انهڻ خطرن مان آجا ٿي 
ويندا آهن ت ٻيهر جهالت ڏانهن هليا ويندا آهن. 

مشرڪن جي زندگيءَ ۾ الله جي تصور ڏانهن ٽيون اشارو 
سندان قسبمن :هر ملي ٿو هو جڏهن ڪو مضبوط قٹم كڅڻ چاهيندا هئا 
تم الله جو قسمر کڻندا هکا. قرآن سندن جن قسمن ڏانهن اشارو ڪيو 
آهي اهي نبوت ۾ آخرت جي ترديد متعلق آهن. مطلب تت مشرڪ ال جو 
قسمر کڻي سندس رسول جي رسالت ۾ آخرت جي ڏينهن جو انڪار 
ڪندا هئا. 

ان سڄي گفتگو جو متصد اهو آهي تہ عرب مشرڪ بہ الله جو 
هڪ تصور رکندا هئا. پر انجي حيشيت رڳورسمي هكي سندن عملي 
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زندگيءَ سان الله جو ڪو تعلق نظر نٿي آيو. الله سان سندن زندگيءَ جو 
جيڪڏهن ڪو تعلق هو تم رڳو ايترو جو جڏهن ڪنهن مصيبت ۾ 
ڦاسندا هئا ت انکاڻ نجات لاءِ الله ڏانهڻ واجهائيندا هئا ۾ جڏهن اها 
مصبيت ٽري ويندي هگي تت وري پنهنجن خدائن ڏانهن موٽي ويندا ها يا 
وري جيڪڏهن کين ڪو وڏو قسمر كنخو هوندو هو ت, ان لاءِ هو اللہه جو 
نالو اسحخعممال ڪندا هکا. اسين جيڪي مسُلمان آهيون ۽ الله وحده 
لاشريڪ جي عبادت جي دعوا ٿا ڪريون تت اسان کي بہ اهو جائزو 
شرور ول گهرجي تہ توحيد جو تصور اسانجي عملي زندگيءَ سان 
ڪيتري حد تائين ڳنڍډ يل آهي. اسين پنهنجون آميدون ۾ خوف ڪنهن 
سان وابستا ٿا ڪريون, انڪري جو انسان جو خدا آهوئي آهي جنهن 
سان هو پنهنجون اميدون ۾ خوف وابستا ڪري ٿو. ڪٿي ايگن تہ ناهي 
جو اسان جي اميید ن ۾ دين جو مرڪز خدا کان سواءِ ڪي ٻِيون 
هستيون ۾ طاقتون آهن ۾ جيڪڏهن ايگن آهي ت پوءِ انکي خني شرڪ 
کان سواءِ ٻيو ڪهڙو نالو ڏئي سگهجي ٿو. 

ها ڏسڻو اهو آهي تہ مشرڪن لاءِ محمد“ جي خدا کي مڃڻ 
پر ڪهڙيون رڪاوٽون هيون. ان تصور کي مڃڻ سان سندن زند گيءَ ۾ 
اهڙيون ڪهڙيون تبد يليون اچڻ ضروري هيون جيڪي کين اڻ وڻندڙ 
هيون ۾ جيڪي سندن اسلامر قبول ڪرڻ جي راه ۾ رڪاوٽ هيون. ان 
سوال تي غور ڪرڻ سان پتو ٿو لڳي تہ ڪافرن لاءِ اسلام قبول ڪرڻ 
جي راهم ۾ جيڪي رڪاوٽون هيیون تن جي نوعيت اقتصاديءَ کان 
وڌيڪ سماجي آهي. مشرڪن جي مزاج جون ٻہ بنيادي خاصيتون 
هيون. اسٽڪبار ۾ استفنا استڪبار ۾ استفنا واري زندگي ان هڪ خدا 
کي محيندي نٿي گذاري سگهجي. جيڪو انسانئن کي تقويٰ جو حڪمر 
ٿو ڏي. هو الله جي تصور کي تہ مڃڻ لاءِ تيار هئا پر پنهنجي باطل 
خدائن جي تڪثير کين قبول ن هكي انڪري جو جيڪڏهن پنهنجي باطل 
خدائن کان پاسو ٿي ڪيائون تم کين پنهنجي استڪبار ۽ استثنا تا بہ 
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هٿ ٿي کڻڻو پيو. پر هو آخرت جي راحت لاءِ دنياوي لذتون ڇڏڻ لاءِ 
تيار ن هئا. مٿان وري اهو بہ سمجهيائون ٿي ت محمد جي خدا کي مڃڻ 
جو مطلب پنهنجي زند گيءَ جي سمورن معاملن پر انجي حڪمر کي لاڳو 
ڪرڻ هو جنهن جي ڪري سندن آزاديءَ تي وار ٿي ٿيو. اسلام اهو 
ٻڌايو آهي تہ مشرڪن ۾ ڪافثرن جنهن کي آزادي ٿي سمجهيو اها اصل 
پر سندن شهوت, خواهشن ۾ جذبن جي غلامي هكي جنهن جي زنجيرن 
کان الله جي رسول انسانيت کي آزادي ڏياري. پر مشرڪ اهو سمجهي 
جات 
جو حڪمر مڃثڻ سان سند ن اها آزادي ختمر پئي ٿکي. ساڳي ريت هو ان 
”...9909-0-75 
کي هڪ وحدت تسليمر ڪرڻ جو نہيجو آهي. هو قبائلي عصييت عرب 
عصبيت کي پنهنجي بقا ۽ ترقيءَ َ جو راز سمجهندا ها ۾ توحيد جي 
تصور جي نتيجي پر قائمر ٿيندڙ انساني وحدت کي قبولڻ لاءِ تيار ئم هكا. 
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ڪثر ۽ اسلام جي الو هيت واري تصرر ۾ 
ڪهڙو فرق آهي؟ 

ڪافرن جا معبود ڪير هگا. سندن پتن ۾ محمد جي خدا وچ هر 
ڪهڙو فرق هو. اها ڳالهم وڌيڪ واشح طور سمجهڻ لاءِ اسلام جي 
الوهيت واري تصور تي غور ڪرڻ مناسب ٿيندو انڪري جو ڀيٽ ۾ 
تضاد شين جو بهتر تعمارف ڪرائگڻ جي هڪ معروف صورت آهي. 

ان ڏس پر پهرين ڳاله اها آهي تہ مشرڪ جيڪي رسالت جي 
انڪار کانپوِ ڪافر سڏيا ويا. شرڪ تي عقيدو رکندا هكا هو تما 
گهڻن باطل خدائن کي الله جو شريڪ ليکيندا هکا. ان ڪثرت جي ڀيٽ 
3 3 يڪ ان ٣‏ امتواد چين 
کي پڪارين ٿا تن جي حيثيت رڳو ايئن هه اچ 
ڪڪ يا حقيقت پر ڪافر جنهن 
شكي کي سهڻو سمجهندا هگا تنهن کي ديوي بڻائيندا هكا ۾ جنهن مان 
کين هاڃي جو ڊپ ٿيندو هو تنهن کي ديوتا ڪري ڇڏيندا هئا ان ريت 
هئڻ پنهنجي ٿي ڪشش جي جذبن ۾ خوف کي معبود بڻائي ڇڏيو هو. 
اسلام انهيءَ باطل تصور کان انڪار ڪري ان خدا جو تصور ڏنو 
جيڪو احد ۾ صمد آهي ۾ جنهڻ کانسواءِ ڪنهڻ ٻگي معبود جو ڪو 
وجود ئي ٺاهي. 

شرڪ جي عتيدي جو نتيجو داخلي شخصيت پر ڈڦير آهي. 
جڏهن تم توحيد جو عقيدو نفس جي مختلف ڪيفيڻڻ کي هڪ حقيقت 
09900000 
سطح تي شرڪ جو عقيدو انسانن کي گروهڻ ۾ طبقن هر ورهائي ٿو. 
علاقائي ۾ متامي بتن جو تصور انساني وحدت کي ڇيهو رسائي گروهن ۾ 
قبيلن وچ ۾ر تڪرار ۾ فساد جو بدياد ٿو وجهي. جڏهن تہ توحيد جو 
.سو انسايت کي هڪ وحدت پر پروئي ٿو. سڄي انسانيت 
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الله جي مخلوق آهي. سڄي مخلوق الله جو ڪٽنب آهيِ انڪري ڪنهن 
ساڻ ظلم نڻو ڪري سگهجي. سموري انسانيت ۾ر هڪ گڏيل قدر آهي. 
انڪري قرآن حڪر ڏنو تت ڪنهڻ قوم جي دشمڻي توهانکي عدل جي 
راهم کان نم هٽائي وجهي. مطلب تت توحيد جو پينام انساني وحدت جو 
پيغاهر آهي ۽ انساني وحدت جي تقاشضا آهي تت ڪنهڻ ساڻ بہ ظلم ٿم 
ڪيو وڃي. 

معبود بابت ڪفر ۾ اسلام جي متشاهد نظرين جي نتيجي ۾ 
وقت بابت بہ مشرڪن ۾ مسلمانن جو نظريو مختلف ٿو نظر اڄچي. 
مشرڪ دهر جي پوڄا ڪندا هئا هو دهر کي ساڙيندڙ ‏ ماريندڙ ۾ 
ختاد نج هو شر جهندا اها اسلام جن ثمليم اها آهي تم 
سموري طاقت جو سرچشمو الله آهي. وقت سندس الوهيت واري شان 
جو مظهر آهي جنهن پر سندس مشيت ۾ ارادو ظاهر ٿي رهيو آهي. وقت 
ممڪنتات جي ظاهر ٿيڻ جي صورت آهي. وقت اهو ظرف آهي جنهن ۾ 
با القوه ممڪتات باالفعل سامهون ٿا اچن. تخليق جي معنيٰ بہ با القوه 
ممڪنات جو باالنعل ظاهر ثيڻ آهي انڪري وقت ۽ تخليق جو ساٿ 
آهي. عصر يا زمانو الله جي نشاني آهي. ساڳي ريت يومر/ ڏينهن بہ الله 
ڇي نشاني آهي. عصر جو قانون اهو آهي تہ ان ڪائتات ۾ هر ڪمال 
گانيوءِ زوال مر ڏينهڻ کانڀوءِ رات ۾ زندگيءَ کانپوءِ موت هڪ اڻدر 
حقيقت آهي ۽ ايام الله جو شان هي آهي ت ان پر قومن جي عروج ۾ زرال 
جو داستان ۾ ان عروج ۾ زوال پويان ڪر ڪندڙ قانون لڪيل آهي 
جنهڻ کي سمجهڻ زندگيءَ جي حقيقت ۾ اڻ جي قانون جي معرفت 
حاصل ڪرڻ آهي. مطلب ت مشرڪن جي ان تصور جي متابلي ۾ جنهن 
سمجهيو ويندو هو اسلام ٻڌايو تم وقت الله جي آيت. ان جي الوهيت 
جو مظهر, ائجي تخليق جي شان جو آٿينو ۾ سندس ارادو ۾ مرضي ظاهر 
ٿيڻ جو فريعو آهي. 
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ڪاثنات ۾ انجي شين بابت مشرڪن جو رويو اهو هو ت هنن 
ڪجه شين کي ممبود بڻائي ڇڏيو هو ۾ انهن جي پوڄا ڪندا هكا ان 
کانسنواءِ ڪائنات جي ٻيڻ شين ڏانهن سندن رويو استحصالي ۾ نفعي 
جوري وارو هو. اسلام انجي ابتڙ اها تعلير ڏني تم ڇاڪاڻ جو هر شئي 
جو خالق الله آهي ۾ الله هر شئي کي حق سان پكدا ڪيو آهي ۽ ان کي 
سهڻو بثايو آهي تنهن ڪري هيءَ ڪائنات ۾ انجي هر شي الله جي آيت 
آهي. ان جو باطن حق آهي ۾ ائجو ظاهر سونهن, ان سان اساڻ جو تعلق 
نفعي خوري ۾ لذت وٺڻ وارو نہ پر تقدس ۾ احترام وارو آهي. حضور 
جن سڄي ڌرتيءَ کي مسجد سڏيو آهي. ال زمين ۾ آسمان جي سمورڻن 
خزانن کي اسان جي لاءِ ظاهر ڪيو آهي اهو سندس ربوبيت جو شاڻ 
آهي. انهن خزانن جو استحصال ڪرڻ ۾ انهن کي رڳو پنهنجي نمي ۾ 
ٻين جي نقصان لاءِ استعمال ڪرڻ فطرت جي قانون کان بغاوت ۾ فطرتہ 
جي قانون جي احترام جي نفي آهي. اڄ جو انسان فطرت جي ان پلاند 
کان بہ ڊڄي پيو جيڪو انهڻ زياد تين جو نتيجو ۽ رد عمل آهي جيڪي 
هن فطرت ۾ انجي خزائڻ سان ڪيون آهڻ. 

مشرڪن آڏو زند گي عارضي ۾ فاني هئي. کين جن ڳالهين تي 
عجب ٿي لڳو آهي هيون توحيد, رسالت ۾ آخرت. هنن زند گيءَ کي ڄمر 
۾ موت وچ ۾ محدود ڪري ڇڏيو هو, آخرت يا ٻيهر تخليق جو تصور 
سندن عقل کاڻ مٿڀرو هو. اسلام انسان جي پهرين پيدائش کي. 
سندس ٻيهز پيدا ٿيڻ جو دليل ڪوليو آهي. انسان لا شئي مان شكي 
بڻيو. دنيا جي حياتي زند گيءَ جو ڪل وقڻو ناهي پر اها عمل جو وققو 
آهي. عمل ۾ انجي رد عمل جو قانون دنيا کي آخرت جي ٻني ٿو بڻائي. 
زندگيءَ جي ان وسيع تصور سان عمل جي پڇاڻي جو شمور اڀري ٿو ۾ 
َو کڏ اها مايوسي ختمر ٿئي ٿي جيڪا زندگيءَ کي عارضي ۾ محد ود 
سمجهڻ جو هڪ لازمي نتيجو آهي. مشرڪن جي زندگيءَ جو مرڪز 
اهائي ياسيت هئي ۽ ان ياسيت جو رد عمل اهو هو تت هنن ان زندگيءَ 
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مان جنهڻ کي هنن عارضي ۽ محدود ٿي سمجهيو, هر ممڪن لطف ۾ 
مزو ما ٿي چاهيو. مطلب تم ڪافرن جو زندگيءَ بابت تصور محد ود 
هو انجو باطن حزن ۾ خوف هو ۽ انجو ظاهر عيش ۾ عشرٿ. اسلام 
زندگي جو انتهائي وسيع تصور پيش ڪي وآهي جنهن جي تقاضا عمل جي 
احتساب جو شعمور ۾ آخرت جي نععمنت لاءِ دنياوي نعمتون قربان ڪرڻئ 
وارو رويو آهي. هيءَ زند گي چڱي عمل جي زندگي آهي جنهن جو سڀ 
کان اعليٰ قدر تقويٰ آهي. 

ڪافرڻ جا معبود نہ سميع آهن نہ بصير, انهن جي هڪ خاص 
شڪل آهي ۾ آهي هڪ هنڌ محدود ۾ قيد آهن جنهن جي ڪري آهي 
زندگيءَ جا معاملا ڏسڻ ۾ انجي نگراني ڪرڻ جي اهليت نشا رکن. 
اسلامر جو خٰدا سميع ۾ بصير آهي. هو انسان ۾ سندس دل وچ پر آهي,. 
شه رڳ کان بہ ويجهو آهي. دلين جا جه ڄاڻي ٿو هو انسان جي هر 
عمل ۾ ان عمل پويان ڪم ڪندڙ نيتن جو ڄاڻندڙ آهي. خدا جو اهو 
تصور انسائن پر اخلاقي شعور ۽ ڪردار جي تنظيم جي شضمانت آهي. 
ڪافرن جا خدا جيئن ت ساڻڻ رڳو خارجي تعلق رکندا هكا انڪري اهي 
سندن اخلاقي تربيت کان قاصر هگا. ساڳڱي ريت سماجي مماملن ۾ 
سندن ڪو عمل دڂل نن هو جڏهن ت مسلمانن جو خدا سندن سمورڻ 
معاملن ۽ معاهدڻ جي بنياد آهي. هو انسانڻ جي سمورن ارادن ۾ خيالن 
پر موجود آهي ۾ ڏسندڙ ۾ ڄاڻندڙ آهي. هو اول آهي هو آخر آهي هو 
ظاهر آهي ۾ هو ٿي باطن آهي. هو هر وقت ۾ هر هنڌ انسان جو ساٿي ۾ 
مددگار بہ آهي تہ سندس رقيب ۾ نگهيان ب. هوئي نفعو ڏئي ٿو ۾ 
نقصان ب ۾ دل جو اطمينان سندس ذڪر سان ئي حاصل ٿئي ٿو. اهو 
جو چيو ويندو آهي ت ڪافرن جا ديوتا بہ ڪڏهن سندن مدد ڪندا 
آهن ۾ ڪڏهن نئ ڪندا آهن ۽ مسلہمانئن جو خدا پم ڪڏهن دعائون 
قبول ڪندو آهي تم ڪڏهن نہ ڪندو آهي تم نتيجي جي حوالي سان 
ظاهري طور تي ٻکي ڳالهيون هڪ جهڙيون آهن پر حقيقت اها آهي تہ 
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اِهو مغالطو انڪري پئدا ٿيو جو انسان نفعي ۾ نقصان جو حقيقي منهومر 
ئڻو سمجهي سگهي. ها يي يي نهن 
سڄي دنيا حاصل ڪري ورتي پر پنهنجي حقيقت وڃائي ڇڏيائين ت. هو 
نيا وچا ني ال 
ڪيو تنهن ڄڻ ڪجه ب ن وڃايو. مطلب ت الله ساڻ تعلق انسان جا 
سمورا رويا. معيار ۾ پكمانا بدلائي ٿو ڇڏي. حزن کان محفوظ رهڻ ۾ 
دل جو اطمينتان حاصل ڪرڻ جو فتط اهوئي طريقو آهي ت, انسان الله 
جي حڪرمر جي اطاعت ڪندي پنهنجو فرض پورو ڪري. انڪري جو 
فرض جي پورائي کان سواءِ دل جي اطمينان جي ٻي ڪا صورت ناهي. 
حضرت عليءَ قاتل جي تلوار سان زخمي ٿيڻ کانپوءِ جيڪا ڳاله ڪئي 
سا اها تن ڪميي جي رب جو قسم آءُ ڪامياب ٿي ويس. مطلب ت 
ڪاميابي يا ناڪامي. نفعي ۾ نقصان جو معيار پنهنجي فرض جو پورائو 
۾ الله جي حڪمر جي اطاعٿ آهي. 

ڪافرن جا ممعبود سندن هدايت نثا ڪن, اسلام خدا جو 
جيڪو تصور ڏنو آهي سو هاديءَ جو تصور آهي. هڻ دل ۾ر هدايت جو 
دريا جاري ڪيو آهي. پهرين هو گهرائي ٿو اسين سندس سڏ تي لبيڪ 
چون ٿا. جيڪڏهن هدايت جي توفيق نہ هجي ها تم اسين نبوت جو 
اقرار نن ڪري سگهون ها. الله جي هدايت قبول نہ ڪري سگهون ها 

ڪافرن جا معبود سندن عيش پرسٽيءَ ۾ سندن شريڪ هئا. 
عيش پرستيءَ جي رويي پر انسانيت جو احترامر خر ٿي ويندو آهي. 
انساني جان ۾ مال جي حرمت حسم ٿي ويندي آهي. اسلامم انسانيت جي 
احترامر جو درس ٿو ڏي, انڪري جو هر انسان ان عظيمر انسانيت جو 
مظهر آهي جيڪا الله جي سهڻي تخلبق جو شاهڪار آهي. سماجي سطح 
تي اسلامر عدل ۾ احسان جو درس ٿو ڏي ۾ فحاشي ۾ برائيءَ کان 
روڪي ٿو. ڪافرن جو معاشرو رسمن پر جڪڙيل معاشرو هو اهو 
معاشرو جمود جو شڪار هو. مسلمائڻ جو معاشرو عدل ۾ احسان ۾ر 
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ترڻيءَ جون منزلون طكي ڪري ٿو ۾ اهي منزلون لامحد ود آهن. ان ريت 
معاشري پر ارتا جا اہ ڪان لامحد ود آهن. 

ڪافر بتڻ کي شفيمع سمجهندا هئا. اسلام ٻڌايو تم شفاعت 
فقط اهوٿئي ڪري سگهي ٿو جنهن کي الله انجي اجازت ڏني هجي, 
جيڪي حق جي گواهي ڏيندڙ آهن٫,‏ شناعت فقط سندن ٿي حق آهي. 

ڪافرن جي معاشري پر عبادت رسمن ۾ تقليد تائين محد ود 
هئي. اسلامر رسمن کي تہ جاري رکيو پر انهن جي معنيٰ بدلائي ڇڏي. 
اڳي قرباني بتن کي خوش ڪرڻ جو ذريمو هي انکي اسلام نفس جي 
ايثار ۾ تقويٰ حاصل ڪرڻ جو ذريعو مقرر ڪيو. حجر اسود کي چمڻ 
ال سان عهد ڄاڻايو ويو. ساڳي ريت ٻين رسمن جي سبين کي تبد يل 
ڪري انهن جي معنائن پر انقلاب پكدا ڪري ڇڏيو ۾ اهو ٻڌايو ويو ت 
عبادت جو تت رسمون ناهن پر اهو مقصد آهي جيڪو رسر پويان 
هوندو آهي جيڪڏهن رس عبادت جي مقصد تائين پهچڻ ۾ رڪاوٽ 
بڻجي ت, پوءِ اها خراب ۾ مذمت جوڳي اڻ سهائيندڙ آهي. 
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لمرد ن1 يي 

سورة الڪافرون جي آخري آيت ”لڪ دينڪر ولي دين” جي 
ڏس ۾ ڪجه مفسرنڻ اڻ ڳالهم ڎانهن ڌيان ڇڪرايو آهي ت, جهڙي 
طرح ڪافرن سان مخاطب ٿيندي ”دينڪم" چيو ويو آهي. ساڳي ريت 
پنهنجي دين جي لاءِ ”ديدي” يعنتي منهنجو دين نہ چيو پر ”ولي دين” 
چيو ويو آهي. ان ۾ر شايد اهو نڪتو آهي تہ دين ت, فقط اسلام ٿي آهي 
باتقي ڪافر پنهنجو دين ڌار ٺاهيندا آهن. 

اها آيت مفسرڻ لاءِ مسئلو بہ بشيل آهي. انڪري جو هڪ 
پاسي جهاد جي آيتن پر” جاهد الكفار والنافڻين” جو سڅت حڪر ڪيو 
ويو آهي تم ٻئي پاسي وري ”لڪر دينڪرم ولي ديڻ يا لا اڪراه في 
الدين” جو اعلان بہ آهي. سو ان آيت کي جهاد جي آيت سان ڪهڙي 
ريت ملائجي. ڪجه مفسرن اهو حل پيش ڪيو آهي ت اها آيت جهاد 
واري آيت سبب منسوخ ٿي وئي آهي. ڪن جو چوڻ آهي تہ آيت 
منسوخ ناهي ٿي پر ان آيت جي حيثيت حڪرم واري نہ پر رڳو خبر 
واري آمي. مطلب اهو تہ ان آيت ڪافرن کي ڪفر تي رهڻ جي کلي 
موڪل نہ ڏني آهي پر اها خبر ڏني آهي تم ڪافر پنهتجي رستي تي 
هلندا رهندا ۾ توهين پنهنجي دين تي قائم رهو ۾ انهن ٻنهي رسٹن وچ پر 
ڪنهن مفاهمتٹ, ٺاه يا مطابقت جو امڪان ناهي, انڪري جو هڪ 
رستو تباهي ۾ موت جو رستو آهي ۽ ٻيو نجات ۾ فلاح جو رستو آهي. 
ڏسٹو اهو آهي تہ انهن ٻنهي رسٹن ۾ اهو ڪهڙو بنيادي فرق آهي جنهن 
جي ڪري انهن جون منزلون ايتريون مختلف ٿي وڃن ٿيون. ٴ' 

ان دور جي حالتن ۾ ڪلام پاڪ جي مختلف آيتن جي روشنيءَ 
۾ جيڪا صورتحال اسان جي سامهون ٿي اچي اها هيءَ آهي تہ جنهن 
وقت اها سورت نازل ٿي رهي هئي تہ عرب معاشرو ٻن ملتن ۾ر ورهايل 
هو. هڪ ڪفر جي ت ٻي اسلام جي ملت ان فرق جو سبب اهو آهي تہ 
ڪافرن ۾ مسلمانن جا معبود ۾ سندن عبادت جا طريقا مختلف آهن. ان 
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ححاظ کان سندن زندگيءَ جو مقصد ۾ طريقو بہ مختلف آهي جنهن ۾ 
ٺاه, جو ڪو امڪاڻ ناهي. اها سورت ٺاهم جي ترديد ڪري ٻن رستؾت 
کي ڌار ڌار ڪري ٿي. حضور جي بعشت کان اڳ عرب هڪ ٿي ملت هئا 
پر رسول هڪ نئين ملت جو بہ بنياد وجهي ٿو آهي ماڻهو جيڪي رسول 
جي دعوت قبول ڪن ٿا. اهي پراڻي ملت کان ڪٽجي هڪ نئين ملت 
جوڙين ٿا. ۾ اها نئين ملت ڪافرن جي ملت لاءِ هڪ للڪار بڻجي ٿي. 
ڪلام پاڪ قومن جي عروج ۾ زوال جا جيڪي قصا بيان ڪيا آهن سي 
رڳو ماضيءَ جون حڪايتون ناهن پر انهن واقمن تي غور ڪري ان 
قانون کي سمجهڻو آهي جيڪو قومن جي عروج ۾ زوال پويان ڪمر 
ڪري ٿو. جڏهڻ ڪا تهذيب جموه ۾ زوال جو شڪار ٿي ويندي آهي 
تم ٻيون قومون ان کي ختم ڪري ڇڏينديون آهن يا غلام ڪنديون 
آهن. ڪنهن ڙزوال ماگل تهذيب جو ٻين زنده ۾ وڌيڪ سگهارين تهذيبن 
سان ميلاپ ۾ تضاڈ انهن قومن لاءِ تنبيه ۾ منجهن پاڻ سڃاڻڻ واري 
شعور جي بيداريءَ جو سبب بٹبو آهي. اسلامر جي ظهور کان اڳ عرب 
معاشرو جهالت جي آٿاه گهراين جو شڪار هو پر جهالت جي سمورين 
خرابين هوندي ب اهو رسمن ۾ تقليد ذريعي هڪ وحدت ۾ ڳنڍيل هو. 
واپاري قافلن ذريمي ٻاهرين تهذيبن سان عربن جو تعلق قائر ٿي چڪو 
هو. رومر, حبش ۽ ايران جا تهذيبي مرڪز بہ پنهنجو اثر وجهي رهيا 
هئا. خود عربن پر يهودين ۾ عيسائين جو هڪ وڏو تمداه موجود هو 
جن جا خيال پنهنجو اثر ڏيکاري رهيا هكا. انهن سمورين ڳالهين جو اثر 
اهو هو جو ان معاشري پر انقلاب لاءِ حالتون پئدا ٿي چڪيون هيڙن پر 
اهي حالتون زير زمين هيون. دين انهن زير زمين حالتڻ کي پوري قوت 
سان واضىح ڪيو. هاڻ معاش ري جي سطح تي هلچل پدا ٿي وئي ۾ 
جاهليت جو معاشرو جيڪو هڪ ڪمزور ۾ ناپائيدار وحدت ۾ جڙيل 
هو, ها ٻن گروهن ۾ر ورهائجڻ شروع ٿي ويو. حضور جن جي بعثت 
جي نتيجي پر هڪ نين ملت ٺهڻ شروع ٿي وئي. ان نگين ملت ۾ پراڻي 
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ملت وچ پر ناتڻ ۾ رابطن جي جيڪا نوعيت هئي ان پر ٽي ڳالهيون 

بنيادي نڪتن واري حيثيت رکن ٿيون. 

” اصولن ۾ زندگيءَ جي طور طريقي ۾ ڪو ٺاه, ممڪڻ ناهي. 

* دين ۾ ڏاڍائي ناهي انڪري جو جتي اڪراه هوندي اُتي دين جو 
روح موڪلائي ويندو آهي. 

* حضور جن کي ۾ سندن بنياد وڌل ملت کي ان ڳاله جي پڪ هئي تہ 
فتح نيٺ سندن ٿي ٿيندي. قرآن جي ڪيترين ئي آيتن ان ڳالهم جي 
خوشخبري ڏني آهي تم الله جو گروهم ٿي غالب ۾ فاتح ٿيندو. فوز 
۾ فلاح انهن جو ٿي ڀاڳ آهي جيڪي ال ۾ ان جي رسول تي ايمان 
آڻيڻ ٿاہ زمين جي وراثت الله جي صالح ٻانهن جو مقدر آهي. نبيءَ 
کي الله جو حڪرر آهي تم ٿوري دير لاءِ کانئن منهن موڙيو. توهين 
بہ ڏسو. اسين بہ ڏسي رهيا آهيون ۾ اسان رسول کي ڪتاب ۾ حق 
سان انڪري اُماڻيو آهي تم جيئن پنهنجي دين کي سمورن دينؾ تي 
غالب ڪريون ڀل مشرڪن کي ان کان ڪراهت ڇو ن ايندي 
هُجي. 

اله جو رسول الله جي وعدي تي پڪو يتين ٿو رکي. کيس ان 
ڳالهہ تي پورو ويساهم آهي تم نيٺ ڪاميابي سندس ڀاڳ آهي ڇاڪاڻ 
جو جيڪو شخص حق ۾ عدل جي راهم تي هلندو آهي انکي ڪڏهن بہ 
ناڪامي نہ ٿيندي آهي. ان ڪري جو حق ۾ عدل جي راهم تي هلڻ خود 

ڪاميابي جو دليل آهي. 

رسول جي بعخت ڪائنات لاءِ هڪ انقلاب جو پیغام آهي. 

بمشت ذريعي ال پنهنجن ٻانهن تي پنهنجي حجت پوري ڪندو آهي. 

رسول حق ۾ باطل, هدايت ۾ ضلالت تجي رستن کي واضح ڪندو آهي, 

ڌار ڌار ڪري ڏيکاريندو آهي. هاڻ جيڪو سڌي راهم تي هلڻ وارو 

هوندو آهي ان لاءِ فلاح آهي جيڪو گمراهيءَ جي راه تي هلخ وارو آهي 
تنهن لاءِ موت يا تباهي آهي. نجات يا تباهي ٻکي انسان جي پنهنجي 
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9 5 لا چو ته ,مج 
انڪري ال پنهنجي رسول ذريمي ڪافرن کي چورائي ٿو ت, توهان 
پنهنجي جاءِ تي عمل ڪريو. آء پنهنجي جاءِ تي عمل ٿو ڪريان. توهين 
ب انتظار ڪريو آءٌ ب ٿو ڪريان. ڄڻ ٻہ رستا هلي رهيا آهن جن تي ٻہ 
مختلف گروھ عمل پيا ڪن. رسول کي ان ڳاله جي پڪ آهي ت,ہ 
ڪافرن جو رستو تباهيءَ جو رستو آهي ۾ اسلامر جو رستو نجات ۾ 
فلاح جو رستو آهي. ان يقين جو ثبوت اهو آهي تہ هو الله جي وعدي جو 
صبر سان انتظار ڪري رهيو آهي. عمل جو مثال ٻج وانگر آهي ۾ عمل 
جو نتيجو اهو ميوو آهي جنهن جي لاءِ هڪ خاص وقت تاٿين انتظار 
ڪرڻو پوندو آهي جيڪڏهن وقت کان اڳي ميوو پٽ جي ڪوشش 
ڪكي وٿي ت انهيءَ بي صبريءَ وگهي ميوو شايع ٿي سگهي ٿو. ڄڻ 
اسلامر جو رستو اهو سڌو رستو آهي جنهن جي منزل فلاح آهي ۾ جنهن 
جي نتيجي کي صبر ذريعي انتظار چئي سگهجي ٿو. 

الله جي رسول هٿان جنهڻ ملت جو بنياد پکجي رهيو آهي ۾ 
جيڪو معاشرو قائم ٿي رهيو آهي انجي خصوصيت اها آهي ت, ان 
معاشري جو قلعو حق آهي. انئجو مرڪز اله جو رسول آهي ۾ جيڪي 
ماڻهو ساڻس گڏ آهن سي باطل آڏو مضبوط آهن. ”اشدا: اعليٰ لڪفارو 
رحما: بينهم” ۾ پاڻ پر سندن تعلق رحمت ۽ محبت جو آهي. ان 
معاشري جو بنياد عدل. احسان, ايار ۾ ڀائيچارو آهي. انهن ماڻهن جي 
صقت نوڙت ۾ نياز مندي آهي نہ ڪي فرعونيت. اها بگهڙن جي جماعت 
ناهي پر انسانيت جو احترامر ڪندڙڻ جي جماعت آهي جيڪا ال آڏو 
عاجز ۾ باطل آڏو مضبوط آهي. سندن زندگيءَ جي سموري تمنا ۾ ڳولا, 
علم, تتويٰ, تفڪر, تدبر ۾ تذڪر ۾ر آهي. سندن مقصد الله جي رضا 
ڳولهڻ آهي. هي سعي ڪندڙ آهن. جهد ۾ عمل ڪندڙ آهن, هي هر وقت 
الله جي فضل ۾ رضوان جي ڳولا جي ڪوشش پر رڌل رهن ٿا. سندن 
چهري تي خاص نور آهي. سندن باطن جو ظاهر تي ڇلڪڻ شروع ٿي 
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ويو آهي. اهوئي مشال توريت ۾ر آهي. اهوئي انجيل ۾ر آهي. دين جي 
پکڙجڻ جو مثال هي آهي تہ جيئن ٻج پوکيو ويندو آهي. اهو ڦٽندو آهي 
پوءِ وڻ بڻجي ويندو آهي پوءِ ان پر ميوو لڳندو آهي. جڏسن ٻج ڦٽندو 
آهي تہ هاري خوش ٿيندا آهن پر ڪافر ڪاوڙبا آهن. 

اللہ تماليٰ ايمان ۾ صالح عمل لاءِ عظيم اجر جو وعمدو ڪيو 
آهي پر اهو عظيم اجر رڳو دنياوي حڪومت ناهي. ڪجه ماڻهن جو 
خيال اهو هوندو آهي تت طاقت ذريعي دين کي لاڳو ڪيو وڃي. ان لاءِ 
طاقت حاصل ڪريو. حڪومت تي قبضو ڪريو., رتو ڇارہ سان, ظلم 
سان, جبر سان جهڙي طرح بہ ممڪن هجي اقتدار تي قبضو ڪريو. 
ا'نجو جواز اهو آهي تت ان ريت دين لاڳگو ڪري سگهجي ٿو, اهو بلڪل 
اجايو خيال آهي. ساڳڱي ريت ڪجه ماڻهو ديندارن جي جماعت قائمر 
ڪرڻ چاهين ٿا تہ جيئن ان وسيلي حڪومت تي قبضو ڪري سگهن. اها 
ٻبہ نامناسب ڳالهہ آهي. دين جو معاشري سان تعلق جبر ۾ اقتدار يا 
حڪومت جو تعلق ناهي پر ايمان ۾ صالح عملن جو تعلق آهي. جيڪي 
ماڻهو دين جي سچائي جو اهو ثبوت ڏين تہ ٿورڙن ڏينهن ۾ تمامر وڏي 
حڪومت قائمر ٿيندي سيلم رڳو اسلامر جي سچائي کان اڻ واقف آهن 
پر تمامر وڏي گمراهيءَ پر پڻ ڦاٿل آهن. دين جي تتاضا يا دين جي 
منزل اقتدارنہ پر الله جي رشىا آهي جنهن لاءِ مومن هر وقت ڪوششس 
ڪندو ٿو رهي ” تمڪن ئي الارشض” الله جو فضل آهي جيڪو سندس 
رضما جي نتيجي پر حاصل ٿيندو آهي پر گهڻو ڪري حڪومت ۾ اقتدار 
ماڻهن لاءِ وڏي آزمائش بڻجي ويندا آهن جنهن ‏ اڪثر قومون ناڪام 
ٿيند يون آهن. حزب الله جي سڃاڻپ اها آهي تہ ان کي پنهنجي غلبي جو 
يقين هوندو آهي ان جو مشال ان روشنيءَ وانگر آهي جيڪا پکڙجي 
ويندي آهي. ان شمع وانگر آهي جنهن جي چوڌاري پتنگ جمع ٿي ويندا 
:آهن ۾ جيئن تم انکي پنهتجي سچائي جو پڪو يتين هوندو آهي ان ڪري 
باطل سان ”ميثاق مديہ” بہ ٿيندو آهي. صلح حديبي بہ ڪيو ويندو 
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آهي. باطل ۾ ڪفر جو رد عمل اهو هوندو آهي تم پهرين تہ هو اڻ 
گروه جون چٿرون اُڏائيندا آهن. استهزا ب ڪندا آهن. پوءِ تشدد بہ 
ڪندا آهن. پوءِ انقطا ع ڪندا آهن پوءِ جنگ تي لهي ايندا آهن. جڏهن 
باطل گروه هٿيار بند جهيڙي تي ڳنڍ ڏئي ت, ان سان جهاد جو حڪمر 
آهي. جهاد سداٿين الله واسطي ٿيندو آهي جيڪي ماڻهو اللہ واسطي جهاھ 
۾ر رڪاوٽ ٿا وجهن, تن لاءِ حڪر آهي تہ انهن رڪاوٽن کي ختم 
ڪريو. پوءِ ڀل اهي رڪاوٽون ابو جهل يا ابو سفيان جي صورت ۾ 
هجن. يا يزيد جي شڪل ۾ر هجن اهي رڪاوٽون دور ڪرڻ جهاه آهي ۽ 
جهاه اسلام جو فلسفگ حيات آهي. 
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بسمر الله الرحهن الرحيم 
مضمونن جڍو تعارف 
تل ه الد رت با مختلف الا آمن. جهڙوڪ سُةزةٳلخااسُنَ, 
سورة توحيد, سورة الاساس ۾ سورة نسبت الرب. 
پنهنجي بلاغت ۾ جامعيت جي حساب سان ان سورت جي قرآڻ 
پاڪ ۾ هڪ خاص حيثيت ۾ اهميت آهي. انڪري ان جي ترجمن, خاص 
طور شروعاتي ٽن آيتن جي ترجمن پر اختلاف ملي ٿو. هن مطالعي ۾ر آق 
طاليقاني جي فارسي ترجمي +سمر مدد ورتي وئي آهي. ان ترجمي ڏ ان 
ان سورت مبارڪ جو سنڌي ترجمو هيئن ِ ڪري سگهجي ٿو. 


ٿنلرلعَ٤‏ 8 9 
.6 هو محڪر رب ۾ بي نياز آهي 
ٽَيلٺُ يٿه نن ڪو منجهانگس پيدا ٿيو آهي ۾ نہ 
ٿو ٿيا هد نين مان پا ٿي اي 

ول ين له ٿو ٻَیعُ ۾ نہ ئي ڪو هڻ جي برابر يا هن 
جهڙو آهي. 


ان سورت جي نازل ٿيڻ بابت روايت آهي تہ ڪي جي 
مشرڪن 90 انٽاڻ كي اڀيهيج رب جو 
نسب (آة) ٻڌاءِ. ان سوال جي جواب پر حضور پاڪ جن خاموشي اختيار 
ڪئي. آخر ڪار ٽڻ ڏينهن کانپوءِ جڏهن هيءَ سورت نازل ٿي تہ پاڻ 
سڳورن مشرڪن جي سوال جي جواب پر هيءَ سورت تلاوت ڪئي. ان 
سورت پر خدا پاڪ جي نسب (آڍ) هن جي نعت (ساراهہ) ۾ هن جي 
وصف, ٽکي ڳالهيون مجمل مگر جامع ۾ مڪمل ٬ناز‏ ۾ بيان ڪيون 
ويون آهن. 

هڪ ٻي روايت پٽاندڙ ان سورت جي نازل ٿيڻ جو شان اهو 
آهي تم مديني جي هڪ يهوديءَ پاڻ سڳورن کان اهو سوال ڪيو تہ 
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اسان کي پنهجي الله بابت آگاهي ڏي ۾ ان يهوديءَ جي سوال جي جواب 
پر هيءَ سورت نازل ٿي. مفسرن انهن بنهي روايتن ۾ر هن ريت مطابقت 
ڏيکاري آهي تہ ٻنهي سوالن جي نوعيت هڪ جهڙي آهي. انڪري ٻئي 
ڀيرا هڪ ٿي سورت کي نازل ڪيو ويو. وڌيڪ ماڻهن جي راءِ اها آهي 
تن اها سورت مڪي جي مشرڪن جي سوال جي جواب پر نازل ٿي هئي 
پر ممڪن آهي ت, مديئي پر جڏهن يهودين اهوئي سوال دهرايو ۾ پوءِ 
اللہ تعاليٰ پاراڻ جواب پر اهائي سورت نازل ٿي. انڪري چئي سگهجي ٿو 
ت اها مبارڪ سورت مڪي پر بہ نازل ٿي تہ ٻيهر مديني پر بہ. 

اِن سورت جي نازل ٿيڻ جي شان بابت هڪ حديث پر بہ اشارو 
ڪيو ويو آهي. ۽ اها حديث دوائمہ يعتي حضرت امام جمفر عليه 
السلار ۾ حضرت امام موسيٰ ڪاظم عليه السلام کان روايت ڪيل 
آهي. ان حديث پر ٻڌايو ويو آهي تہ معراج جي مبارڪ موقعي تي الله 
ڻک چو "ارا" وه ”لو اه جي 
تلاوت جو حڪم ڏنو ۾ فرمايو ت اها منهنجي نسبت آهي ۾ اها ٿي 
منهنجي نعت آهي. ان حديث تي غور ڪرڻ سان ٻہ ڳالهيون سامهوڻ 
اچن ٿيون, هڪ اها تم سورت قل هو اله جي نازل ٿيڻ وارو وقت ۾ 
موقعو معراج وارو آهي ۾ معراج قرب جي اها انتهائي منزل آهي جيڪا 
خدا تعاليٰ ۾ سندس ڪنهن بندي جي وچ پر ممڪن ٿي سگهي ٿي ۾ هي 
قاب قوسين اوادنيٰ جو اهو مقام آهي جنهن کان وڌيڪ ڪنهن بلتديءَ 
جو تصور نم ٿو ڪري سگهجي. ۾ جڏهن اها سورت الله ۾ بندي جي وچ 
پر قرب جي ان بلندي واري منزل بڻجي نازل ٿي جنهن کي اصطلاحي طور 
پر معراج چكبو آهي تہ پوءِ اها سورت مبارڪ نزول جي مهل ۾ موقعي 
کاڻ آزاد آهي. هاڻي ان جي حيثيت هڪ ڪائناتي ۽ آفاقي حقيقت جهڙي 
آهي جنهن کي مهل ۽ موقعي پر قيد نہ ٿو ڪري سگهجي. 

ڪلام پاڪ جي هاڻوڪي ستاءَ ۾ سورت قل هو الله سوره 
الڪافرون کان پوءِ اچي ٿي ۽ نازل ثيڻ جي ترتيب جي حاظ سان بہ 
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اهائي صورت آهي. مختلف مسخشرتين ۾ ڪجه اوڀر جي عالڻ ڪلام 
پاڪ کي نازل ٿيڻ جي ترتيب پٽاندڙ سهيڙيو آهي. علامہ جلال الدين 
سيوطي جي ترتيب پٽاندڙ سور الڪافرون ڪلام پاڪ جي ارڙهين 
سورت آهي ۾ سورت قل هو ال ٻاويهين سورة آهي. سورت الڪافرون ۽ 
سورت قل هو الله جي وچ پر ٽي سورتون نازل ٿيون يعتي سورت الفيل, 
سورت الفلق ۾ سورت التاس. سورت الڪافرون جو اڳ پر ۾ قل هو الله 
جو پوءِ نازل ٿيڻ بلڪل فطري ۾ منطتي ڳالهم آهي. ڇو ت, جڏهن سورت 
الڪافرون پر ڪافرن جي معبودن کي رد ڪيو ويو آهي تہ پوءِ پاڻ 
سڳورن صلعمر جڻ جي خدا جي نسبت بابت سوال اٿڅ فطري ڳاله آهي 
۾ سورٽ قل هو الله ۾ حضرت محمّد صلعم جن جي خدا جو تعمارف 
ڪرايو ويو آهي. 
سورت قل هو ال ڏانهن اشارو ڪندي مفسرن ان کي ننډڍو 
قرآن يا قرآن پاڪ جو ٽيون حصو ڪوٺيو آهي. ان جو سبب اهو آهي جو 
ً ڪلام پاڪ جي مضمونن جا ٽي وڏا شعبا آهن. انهن ۾ هڪ شمبو الله 
تعاليٰ جي معرفت, ٻيو شعبو نبوت يعني شريعت ۾ اخلاق ۾ ٽيون شعبو 
آخرث بابت آهي..ان سورت پر جيئڻ تم توحيد جي معرفت جا مڙيئي رخ 
موجود آهن, انڪري هيءَ آيت مبارڪ قرآن پاڪ جي مضمونن جي ٽئين 
حصي جو مجمل پر نهايت مڪمل جامع بيان آهي, ۽ الڪنري ين هب کي 
قرآن پاڪ جي ٽئن حصي واري حيثيت حاصل آهي. ڇو تم توحيد تي ئي 
مڙني قرآني حڪمن ۾ اسلامي اصولن جو دارو مدار آهي. اها ٿي اسلامر 
جي ابتدا ۾ انتها آهي. . . ان ود جو بياڻ ڪلامر پاڪ جو نم 
فقط ٿيون حصو اهي بلڪ قران جي مڙني مضمونن جو تت پڻ آهي. ان 
لحاظ کان هيءَ سورت ڪلام پاڪ جي مضمونن جو نڪنئم عروج -٣اٰ؟‏ 
19 آهي. انڪري تلاوت لاءِ ڪلام پاڪ جي جيڪا ترتيب رکي وئي 
آهي ان ر قل هو اه کي سڀ کان آخر پر رکيو ويو آهي ان کانپوءِ رڳو 
ٻ سورتون آهن. يعني مموذتين جيڪي ان تعلير کي تحفظ ڏيڻ لاءِ 
آهن. 
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ِ. 
قَلَ 

اهي چار سورتون لفظ ”قل” سان شروع ٿين ٿيون. لفظ ” قل” 
جي هڪ خاص اهميت ۾ ممنيٰ آهي. سورت قل هو اله پر لفظ ”قل” 
شاهدي ڏئي ٿو ت توحيد جو علم وحيءَ جو علم آهي. اهو منطق يا 
فلسفي ذريعي نم پر وحيءَ جي علم ذريعي حاصل ٿيندو آهي ۾ ان لاءِ 
پنهنجي اندر جي گدلاڻ جي صفائي شروري آهي. اهو علم الله تعاليٰ 
پاران آهي ۾ الله جو ڪر آهي ت هن انسان کي پنهنجي معرفت جي 
توفيق عطا ڪکي. ڪلام پاڪ پر انسان جي تڂليق تي ڳالهائيندي 
ٻڌايو ويو آهي تہ خدا تعاليٰ مٽيءَ جو بت ٺاهي ان پر پنهنجي روح مان 
ڦوڪيو ”نفخت فيه من روحي” اهو ٿئي اهو نوري نڪتو آهي جيڪو 
انسان کي الله جي معرفت جو اهل بنائي ٿو. اهڙيءَ ريت ٿي ”الست” 
جي وعدي ذريعي بندي ۾ رب وچ پر اهڙو تعلق قائمر ڪيو ويو جنهن 
بابت مولانا روميءَ فرمايوت؛ 

اتصال بي تڪيبِ بي قياس هست رب الناس رابا جان ناس 

انسان پر هڪ نوري نڪتو آهي جيڪو کيس پنهنجي رب جي 
معرفت جي توفبق عطا ڪري ٿو ۾ انسان جو پنهنجي رب سان هڪ 
عهد ۾ هڪ تعلق آهي جيڪو کيس ان معرفت لاءِ آماده ۾ بي چين 
ڪري ٿو. انسان پنهنجي اندر کي دنيا جيٰ جهنجهٽ ۾ ننس جي گدلاڻ 
کان جيترو پاڪ ڪري ٿو اوترو ئي هو پنهنجي وجود جي گهراين پر 
لهندو وڃي ٿو ۾ اوتري ئي هن کي پنهجي رب جي معرفت حاصل ٿيندي 
ٿي وڃي. توحيد جي؛عل جو بحث ۾ مناظري سان ڪو تعلق ناهي پر 
اهو اهڙو عل آهي جنهن جو لاڳاپو دل جي ڪيفيت سان آهي ۾ جنهن 
کي وحيءَ ذريعي حاصل ڪري سگهجن ٿو. ڪلام پاڪ پر هر هر 
حضور صلعم جن کي مخاطب ٿي چيو ويو آهي ت توحيد جو علم توتي 
وحيٰ ڪيو ويو, جيئن تو کان پهرين رسولن تي وحي ڪيو ويو. سورٽ 
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”قل هو الله” پر قل جو مطلب آهي توحيد جو علم, وحيءَ جو علم ۾ اها 
وحي پنهنجي پوري جلال ۾ جمال سان حضور پاڪ جن جي دل تي نازل 
ڪٿي وئي. وحيءَ جو علم اهو نور آهي جنهن کي جيڪڏهن پهاڙن تي 
نازل ڪيو وڃي ها تم اهي بہ پرزا پرزا ٿي وڃن ها. اسان جون دليون ان 
نور کي برداشت ڪرڻ جي لائق ناهن, پر اسان کي پنهنجي ظرف ۾ 
توفيق آهر ذڪر ۾ فڪر ذريعي پنهنجي دلين کي ان ۾ر ساڙي ڇڏڻ جي 
ضرورت آهي. اسان حضور صلعمر جن جي تجربي جي سڄي نور کي 
سماٿي نہ ٿا سگهون پر پنهنجي ظرف آهر ان کي پنهنجي زندگيءَ جو 
حصو ضرور بنائي سگهون ٿا ۾ جيڪڏهن اسان ايئن نہ ڪيو تم اسان 
لاءِ توحيد جو علمر هڪ خبر جي حيثيت ٿي رکي سگهندو. زندگيءَ جو 
تجربو نہ ٿي سگهندو ۾ اسان لاءِ جيڪڏهن حضرت محمد صلعم جن 
جو خدا هڪ خارجي شيءِ رهيو ۾ داخلي تجربو نہ ٿي سگهيو ت پوءِ 
اسان جي خدا ۾ هڪ بت پر ڪو بہ فرق نہ رهندو. 
.لي ام ۾ جم خاصيتون ۾ صفتون انسان جي 
عتل کان مٿڀريون آهن. انڪري ال تماليٰ لفظ ”قل” ذريعي خود ٿي 
پنهنجي معرفت ڪرائي ٿو. ڪلام پاڪ جي مطالعي مان پتو پوي ٿو تہ 
مختلف مرحلن ۾ موقعن تي ال تماليٰ جي خطاب جو شان الڳ الڳ آهي 
جهڙوڪ: جنهڻ جاءِ تي اله تعاليٰ پنهنجن بندن تي پنهنجي نعمتن جو 
ذڪر ڪبو آهي ۾ انهن کان انڪار تي ڊيڄاريو آهي. اتي اله تعاليٰ بندن 
سان سڌو سنئون خطاب ڪيو آهي جيئن سورت الرحهن ۾ ”فباي آلاء 
ربکما تكذبن” جو تڪرار آهي. اهڙيءَ ريت جنهن جاءِ تي مشرڪن 
جي طعٿن ۾ لٺولبن جي متابلي پر پنهنجي رسول تي نعمتن جو ذڪر ڪيو 
آهي اتي بہ سنڌو سنگون خطاب آهي ڄيئن؛ ”اِئا اَعطيئگ الگوثر ه” 
جنهن جاءِ تي عبادت جي تعليمر آهي اتي بندن جي زبان تي 
پنهنجو ڪلام جاري ڪرايو آهي, جيئن سورت الحمد پر جنهن جاءِ تي 
اللہ تعاليٰ پنهتجي معرقفت ڪراتي آهي اتي نبيءَ صلعم جن جي ذريعي 
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چورايو آهي ” قل هو الله احد ...ال الله جي معرفت بندي جي 
تڂليق جو مقصد آهي. جيگن قدسي حدييث, ” ڪنت كنزاً مخفيا” ۾ 
ارشاد ٿيو, پر الله پنهنجي معرفت ان بندي ذريعي ڪرائي ٿو جيڪو هن 
جو عبد ب آهي تم رسول بہ آهي. جيڪو برزخ ڪبريٰ آهي ۽ بندن ۾ 
انهن جي رب جي وچ ۾ر پل آهي. هي اهو آهي جنهن جي ذريعي اله تعاليٰ 
پنهنجو پاڻ کي ظاهر ڪري رهيو آهي ۾ هي الله آڏو انسانيت جو 
عيوشي آهي ۾ هو ڪائنات جي ٺهڻ جو سبب آهي. انڪري جڏهن هو 
چئي رهيو آهي ت ”قل هو ال احد" تت ڄڻ پوري انسانيت ۾ پوري 
ڪائنات اللہه جي وحدانيت جي گواهي ڏئي رهي آهي. 

اسان جڏهن ” قل هو الله احد ” چكون ٿا تم اسان پنهنجي بيان ۾ 
قرآن کي متحد ڪيون ٿا ۾ جيئن ت هيءَ حقيقت سڀ کان اڳ رسول 
صلعم جن بيان ڪکي ان لاءِ اسان ” قل هو اله احد” چكي رسول صلعم 
جن جي ٻيروي ڪريون ٿا ۾ جيكن تہ پوري ڪائنات اله تعاليٰ جي 
وحدانيت جي گواهي ڏئي رهي آهي انڪري اسان پنهنجي بيان کي پوري 
ڪائنات جي تسپيح ۾ اثرار سان هم آهنگ ڪريون ٿا ۾ هڪ ٻکي کي 
”تل” چئي ”توا صوبااڂحق" جو فرض ادا ڪريون ٿا ۾ اسان جڏهن ” قل 
هو الله احد ” چئون ٿا تہ اسان ان ڳاله جي گواهي ڏيون ٿا ت وجود 
مطلق الله تعاليٰ آهي پر اسان ان حقيقت جو اقرار ان اضافي وجود ذريعي 
ڪري رهيا آهيون جيڪو الله جو مظهر, نبين جو سردار ۾ انسانيت جو 
عيوضي آهي. هو الله جو ٻانهو بہ آهي تہ هن جو رسول بہ ۽ هن جي 
حقيقت اها آهي جيڪو هن جو پنهنجي اله سان تعلق آهي. ۾ انسان جي 
حقيقت صرف ۾ رڳو اهو تعلق آهي جيڪو هن جي ۾ هن جي رب جي 
وچ ۾ر آهي. 
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#۾ًر پِ 


سورت قل هو الله جي مطالعي پر جيڪا سڀ کان پهرين بنيادي 
حقيقت روشن ٿي سامهون اچي ٿي اها هيءَ آهي تہ توحيد جو علم ۾ 
يڻين. انساني فڪر جي تجرباتي عمل يا اوسر ۽ ترقي سان حاصل ٿيڻ 
ممڪن ناهي پر هيء علم خدا تعاليٰ جو عطيو آهي جنهن کي وحي ڪيو 
ويندو آهي. هي ال تماليٰ جو اهو انتهائي ڪرم آهي جو هڻ انسانڻ کي 
پنهنجي معرفت جي توفيق عطا فرمائي. هر انسان کي هن هڪ ُڳجهي 
طاقت ۾ جڏ بو عطا ڪيو آهي جيڪو بندن کي الله جي معرفت ڏانهن 
توجه ڏياري ٿو ۾ هر انسان کان پنهنجي رب هگڻ جو اقرار پڻ ورتو 
ويو آهي. ال تہاليٰ عالمر ارواح پر روحن کان سوال ڪيو ”الست 
بربڪم؟”, جنهنجي جواب ۾ر مڙني روحن ”قالو بليٰي" جو اقرار ڪيو. 
اها محفل. الستي محفل آهي جيڪا زمان ۾ مڪان جي قيدن کان آزاد 
آهي. ان لاءِ شايد اڃا بہ اهائي ڪيفيت هجي ت الله سوال ڪري رهيو 
هجي ”الست بريڪم" ۾ انساني روح جواب ڏئي رهيا هجن ”قالو 

الله تعاليٰ جي رب هئڻ جي اعٽراف ۽ اقرار جي هڪ سطح اها 
آهي جنهن کي ” عهد الست” ذريعي بيان ڪيو ويو آهي. ۽ ٻي سطح اها 
آهي جيڪا سورت ”قل هو الله” ذريعي بیان ڪكي وئي آهي. الستي 
محثل عالمِ ارواح جي محفل آهي جيڪا زمان توڙي مڪان جي قيدن 
کاڻ آجڃي آهي ۾ محفل ”قل هواله" عالم اجسام جي محفل آهي جيڪا 
زمان توڙي زمين جي قيدن ۾ر گهيريل آهي. ” قل هو ال” الستي عهد جي 
وراڻي, پڙاڏو ۽ دهراءُ آهي. الستي عهد انساني فطرت جي تقاضا آهي ۾ 
ان عهد کي فراموش ڪرڻ انساني فطرت جي ڪمزوري آهي. نسيان يا 
ڀُلَ انسان کي غفلت پر مبتلا ڪري ڇڏي ٿي. الله پنهنجي ڪرم سان 
انسان کي پنهنجو وسري ويل/ وساريل عهد ياد ڏياري ٿو. عالم ارواح 
(روحن جي دنيا) هجي يا عالم اجسام (جسمن جي دنيا) ٻنهي جاين 
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تي پهل الله تعاليٰ طرفان ٿي ٿئي ٿي. پهرين ال بندي ڏانهن موجه ٿئي 
ٿو ۾ پوءِ بندو پنهنجي الله ڏانهن رجوع ڪري ٿو. 

اللہ اسان کي سڏي رهيو آهي. پڪاري رهيو آهي, شڪار ڪري 
رهيو آهي. ڳولهي رهيو آهي ۾ هن اسان کي اها توفيق بہ عطا ڪئي آهي 
تم اسان بہ هن کي ڳولهي سگهون. بندو جيڪو الله کي ڳولهي سگهي 
ٿو اهو دراصل الله جي بندن جي ڳولها جو پڙاڏو آهي. ال کان وڌيڪ 
روشن ڪا حقيقت ناهي. هن کي وسارڻ واري شيءَ رڳو پنهنجي غفلت 
جا ڀڙدا آهن. نبي يا رسول انهن ئي غفلت جي پردن کي کڻي ٿو ۾ اسان 
کي پنهنجو وساريل عهد/ ومدو ياد ڏياري ٿو. ان کي تذڪر چئبو 
آهي. يعني هڪ وساريل حقيقت کي دهرائغ ۾ سامهون آڻڻ. 

توحيد جو علم وحيءَ جو علم آهي. هيءَ اها منزل آهي جنهن 
تائين پهچڻ جو رستو ” شريعت” آهي. رسمون ۾ رواج ان رستي ۾ر سفر 
جو سامان شرور آهڻ پر اصل منزل ناهن. اڪشر رسمون منزل جي 
نشاندهي ڪرڻ بجاءِ رستي جي رڪاوٽ بڻجي وينديون آهن. 

حيقت جي راه جي سالڪ کي انهڻ خطرن تي نظر رکڻ 
شروري آهي تت مذهبي رسمون مذهب جي روح تاٿين پهچڻ جو هڪ 
وسيلو آهن. اهي مقصد کي حاصل ڪرڻ جو هڪ ذريعو آهن, خود 
مقصد ناهن ۾ اهي جيڪڏ هن معرفت تي پهچڻ آڏو رڪاوٽ بڻجي پون ت 
پوءِ انهن جي حيشيت بہ ان بت واري ٿي وڃي ٿي جنهن کي ”شرب 
لااله” سان ڀڃڻ ضروري آهي. 

جيستاٿين لفظ ”هو” جو تعلق آهي. مختلف مفسرن لفظ هُو 
جي تل هممبيل ڪي آهي. اهق ٿي .بت آهي هن نڪوازٹ يي 
شروعاتي آيتن جي ترجمي پر اختلاف ملي ٿو. ڪجه عالن جو چوڻ 
آهي تہ هُو ضمير الشان آهي جنهن جي پنهنجي ڪا معنيٰ نہ هوندي آهي 
پر ان کي داستان جي بيان جي ابتدا چئي سهگجي ٿو. جيگن سنڌيءَ پر 
ڪا ڳاله شروع ڪرڻ کان اڳ اهو چيو وڃي تہ ” پوءِ هيكن ٿيو جو” 
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جج 
يا ” چوڻ جو مطلب آهي تم" وغير. هُو کي شمير الشان چوڻ وارا 
مفسر مشال ڏيڻ لاءِ ڪلام پاڪ جي وڌيڪ آيڻن جا حوالا ين ڻا 
جيئن سورت التجمِ پر چيو ويو آهي تہ 

را هو آشت يگيل و آنة هو آمات وَآَحيا ه” 

انهن مفسرن ”قل هو الله احد" جو هيگن ترجمو ڪيو آهي تم 
”اي نبي چئي ڇڏ تم الله هڪ آهي" تفسير حقاني ۾ مولوي فرماڻ علي 
جي ترجمي ۾ر هو جو مفهوم هي (تم) سان ادا ڪمو ويو آهي. مولوي 
فرمان علي صاحب ”قل هو اله احد” جو تر جمو هيگن ڪيو آهي تم 
”اي رسول. چئي ڇڏ خدا هڪ آهي. ” گو يا ال احد جملو تام آهي ۾ 
هو ضمبر شان آهي. جنهن جي پنهنجي ڪا معنيٰ ناهي. 

آقاءِ طاليقانيءَ ان راءِ تي هي اعتراض واريو آهي تہ ڪلام پاڪ 
الله جو ڪلام آهي ۾ الله جي ڪلام جو شان اهو ناهي تہ ان ۾ر بي معنيٰ 
يا اجايا لفظ هجن. پر ان جو هر هڪ لفظ پنهنجي مخصوص معنيٰ ۾ 
اهميت جو حامل آهي. 

مفسرن جي هڪ ٻکي حلقي مطابق هو مشرڪن ساڻ خطاب 
آهي. جيئن ڪجه۔ ماڻهَن سورت قل هو الله جي تازل ٿيڻ جي شاڻ بابت 
اهو چيو آهي تہ اها سورت مشرڪن جي سوال جي جواب ۾ نازل ٿي 
آهي. ان لاءِ هٿي لفظ هو مشرڪن جي سوال جي جواب ڏانهڻ اشارو 
ڪري ٿو پر ان تفسير کي مڃڻ ۾ر هيءَ قباحت آهي تہ ان سورت جي 
معنويت هڪ خاص موقعي يعني نازل ٿيڻ جي شان تي انحصار ڪرڻ 
لڳي ٿي جڏهڻ ت ڪلام پاڪ جي هر آيت جو لاڳاپو نازل ٿيڂ جي مهل 
۾ موقعي سان بہ آهي تم ان ۾ر نادر آفاقي ۾ ڪائناتي معنويت بہ لڪل 
آهي ۾ ان کي صرف نازل ٿيڻ جي مهل ۾ موقعي سان پابند نم ٿو ڪري 
سگهجي. ڪجه مفسرن اها راءِ ڏني آهي تم هُو کي الله سان ڳنڍيو 
وڃي ۾ قل هو الله احد, الله الصمد جو ترجمو هيگن ڪيو وڃي تم ”چئي 
ڇڏ تم هو الله هڪ آهي.” هو الله صمد آهي. وري ڪجه مڃيل عالٰن 
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هيكن چيو تہ هُو ۾ الله هڪٻكي جو بدل آهن. ان ڂحاظ سان شاهم رفيع 
الدين ۾ اشرف علي ٿائويءَ قل هو الله احد جو ترجمو هيگن ڪيو آهي 
تم, ”چكي ڇڏ هو يعني الله هڪ آهي”. 

آقا مهدي پويا بہ هُو جو مهو اهوئي لکيو آهي. ان جو 
انگريزي هيكن آهي؛ 016 18 0008) ,118 آقا طاليقانيءَ چواڻيءَ ت هو 
خود هڪ مڪمل جملو آهي. هي شمير شان آهي., جنهن جي خود ڪا 
معنيٰ نن هوندي آهي نہ هيءُ مشرڪن جي سوال جو جواب آهي جيڪو 
سورت جي معنوي دائري کي نازل ٿيڻ جي مهل جو پابند ڪري ڇڏي 
ٿو. نم هي الله سان گڏ مليل آهي ۾ نہ هي لفظ الله جوبدل لفظ آهي پر ان 
۾ خود هڪ جامعيت آهي. ڪلام پاڪ جي مختلف آيتن پر لفظ هو 
ڏاڍي شاندار منهومہر سان استعمال ٿيو آهي. مثال طور 

لاله الا هُوَ اي القيوم, لا اله الاهو اللگ الندوس, لاله اِلاهو 
العالم الغيب والشهاهة. 

آقا طاليقانيءَ” قل هو الله احد " جو ترجمو هيئن ڪيو آهي: بگو 
اوست خداگي واحد ويگانہ (چكي ڇڏ هو آهي خدا يگائو ۾ يڪتا). 

ڪلام پاڪ ۾ حديثڻ ۾ لفظ هُو جي ڎاڍي شاندار روايت ملي 
ٿي. جناب امير“ جي مشهور دعا ”مشلول" پر الله جو تعارف هنن جملن 
سان شروع ٿئي ٿو. 

يا هو من لا يعلم ما هو و لاکيف هو ولا آين هو وٴلاً حيث هو 
اِلا هو. 

جتاب طاليتانيءَ لفظ ”هو” جو جيڪا تفسير ۾ تشريح ڪئي 
آهي تہ هن جي پيش نظر پڪ سان جناب اميرالومنين عليه السّلام جا 
هي ڪلما رهيا هوندا. آقاءِ طاليقانيءَ مطابق هو اها ذات آهي جيڪا 
مڙني اسمن. رسمن صفتن کان اعليٰ آهي. هي اشارو ناهي. انڪري جو 
اشارو مشار اليه کي محدود ڪري ڇڏي ٿو ۾ ال کي محدود ن ٿو 
ڪري سگهجي. بلڪم هُوٴ هڪ علامت آهي جيڪا اسم, رسم, شان ۾ 
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پا ڪائيءَ جي تڂليہ واري ان حد تي پهچي خدا کان انڪار ڪري ويهي, 
خدا تعاليٰ پنهجي معرفت لاءِ چند نالاسيکاريا آهن تم جيگن اڻهن اسمن 
ذريعي بندا هن جي شان ۾ صفتڻ کي سمجهي سگهن نم ت الله تعاليٰ 
اسر ۾ شان کان مٿاهون ۾ بي نياز آهي. هو اهڙو وجود آهي جيڪو 
عد م کي ب پنهنجي اندر سمائي رکي ٿو. هو اهڙي حقيقت آهي جنهن 
جو ڪو شد ناهي, جنهن جي ڪو بہ برابر ناهي. پر جنهن گانسواءِ 
ڪو ٻيو آهي ٿي نہ. 

آتا طاليقانيءَ جي فڪر مان فائدو وٺندي هُو جي تعريف هيئن 
ڪري سگهجي ٿي تہ هُو ذات بحثٿ آهي. هُو علامت آهي ان هستٽيءَ 
مطلق ۾ بسيط جي جيڪا هر حد, قيد ۾ تمين کان آزاد آهي. نہ هي شان 
لاءِ آهي ۾ نہ کي هن جو محدود ۾ لفظن ۾ر بيان ڪرڻ جو ڪو دائرو 
آهي. هو جو مرجم اهائي هستي ۾ ڪمال مطابق ۾ قاٿم باالذات ۾ 
سمورين هستين جي مرجم آهي جنهن کي مڙئي هستيون پنهنجي ذاتي ۾ 
مڪمل حرڪت پر ڳولهي رهيون آهن. فطري ۽ آزاد عقل بقدر ظرف هن 
جي معرفت حاصل ڪري وٺي ٿو پر اڪتسابي عقل, تقليیدي ۾ 
محسوساتي فڪر هن لاءِ محدود نالا. صورتون ۾ تصويرون ٺاهي وٺن 
ٿا. انهن تشريحن جي روشنيءَ ۾ر آيت مبارڪ قل هو الله احد پر لفظ هُو 
جي پنهنجي خاص معنيٰ ۾ اهميت روشن ٿي سامهون اڄي ٿي. جناب 
اميرالومنين عليه الس۽لاہر جي دعا جي حوالي ساڻ ڏٺو وڃي تم ان لفظ 
جو مفهوم اڃا وڌيڪ اهميت اختيار ڪري وٺي ٿو. ڪلام پاڪ جي 
آيتن ۾ حد يئن پر لفظ هُو جي معتائن جي شاندار ۽ ڊگهي روايت ملي ٿي. 
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واحد جي معنيٰ بہ هڪ آهي پر استعمال جي مهل واري نوعيت 
سان ان جو مفهومر متعين ٿيندو آهي. ڪن اجتماعي وحد تن کي بہ واحد 
چئي سگهجي ٿو. جيگن لشڪر, ڪنهن اهڙي وجود کي جيڪو هڪ 
کان وڌيڪ حصن سان ملي ٺهيو هجي. واحد سڏجي سگهي ٿو. جيگن 
انسان خلقت ۾ فضيلت جي معناگن پر بہ واحد جو استعمال ٿيندو آهي, 
جيئڻ الشمس واحد. مجرد عدد جي معمنتائن ۾ واحد جو مفهوم آهي 
”هڪ" جنهن کانپوءِ ٻ ٽي چار ٿي سگهن ٿا يا سوچي سگهجن ٿا. پر 
جتي ال لاءِ واحد استعمال ٿيو هجي اتي اڻ جو مفهوم, تڪثر, تمثيل, 
تشبيه ۾ تقسيمر وغيره کان بلند آهي. 

”الله احد” ۾ر احد جو مفهوم, تجزئي, تحليل. تڪثر. تقلل ۾ 
تمدد جي نئي ڪري ٿو, پر اها نفي اثبات انهن اشارو ڪرڻ واري آهي. 
ڄڻ تم احد اهو آهي جيڪو ذات ۾ صفات کان نيارو, بي نياز ۾ يڪتا 
آهي. هن جو ڪو شريڪ ڪونهي, نہ ڪو هن جي سمسخل آهي. هو 
پنهنجي وجود پر پنهنجي ذات پر پنهنجي صفتن پر پنهنجي ڪمن ۾ر 
احد آهي يڪتا آهي يگانو آهي۔ 

احديت في الوجود جو مطلب هيءُ آهي تہ واجب الوجود صرف 
الله آهي. هن جي متابلي ۾ ڪابہ شيءِ ناهي. هن کانسواءِ جيڪا شيءَ 
آهي اها ممڪن الوجود آهي واجب الوجود ناهي. صرف ان جو ئي وجود 
مطلق ۾ حقيقي آهي. 

احديت ذات جو مطلب هيءُ آهي تم هن جي الوهيت ۾ ڪو 
شريڪ ناهي. نہ هن جي ذات جا ڪي جز آهن. چاهي اهي داخلي هجن 
يا خارجي يا تصوراتي, نہ هو ڪنهن شيءِ جو مرڪب آهي. 

احديت صفات جو مطلب هيءُ آهي ت هو ازل کان قادر ۾ علير 
آهي. هن جو قادر. سميع ۾ بصير ٿيڻ بلڪل مختلف آهي. انهن معنائن 
کان, جن معناگن پر انسان سميع, بصير ۾ عليم آهي. هن جي صفتن تي 
انسان جي صثتؾ جهڙو گمان نہ ٿو ڪري سگهجي ۾ احديت فاعليت جو 
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مفهوم هي آهي تہ حقيقتي معتيٰ ۾ فاعل مطلق الله جي ذات آهي پر ان 
جي فاعليت. انسان جي فاعل ثيڻ کان بنهہ مختلف آهي ۽ ان سان 
انساني مسكوليت جي نفي نٿي ٿئي. 

الله احد بہ آهي, واحد بہ آهي, احد جو مطلب آهي هڪ, 
يڪتا, يڱانو ۾ جڏهن ال لاءِ واحد لفظ جو استعمال ٿکكي ٿو تم ان جو 
مطلب بہ هڪ ٿي آهي. پر احد پر نفيءَ جو مفهومر آهي ۾ واحد اثباتٿ 
جو پهلو رکي ٿو. احد ۾ واحد ٻنهي لفظن ۾ معنيٰ جا جدا جدا پهلو 
آهن. 

احد اها ذات آهي جنهن بابت چئي سگهجي ٿو من حيث هي 
هي. ان ۾ نہ ڪنهن شرڪت جو حاظ آهي نہ قلت جو, نن ڪنهڻ شرط 
وجود جو تصور آهي نہ ڪنهن عد مر جو. احد اها ذات آهي جيڪا صفتن 
کان بالاتر پر صفتن ۾ وڏن معاملن جو منبع يعني چشو آهي. هن جون 
صفتون هن پر ڪثرت پيدا نہ ٿيون ڪن. 
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لع تن 

آيت مبارڪ قل هو الله احد جو هينگر تائين جيڪو مطالعو ڪيو 
ويو آهي, تنهن جو تت هي آهي ت. توحيد جو اقرار نفس جو اوسر وارو 
سفر آهي پر اهو سفر الله جي حڪر سان شروع ٿئي ٿو. قل امر جو 
حصو آهي. هي الله جو حڪر آهي, جنهن جو پهريون مخاطب حضور 
صلعم جڻ آهن ۾ پاڻ سڳورن ذريعي سڄي انسانيت ۾ ڪائنات کي 
حڪر ڏنو پيو وڃي تم قل هو الله احد 7970 

هو الله احد احديت جي منزل آهي. وجود جي احديت جي معنيٰ 
هيءَ آهي تم حقيقي وجود رڳو ال آهي. هُن کانسواءِ ڪنهن جو ڪو بہ 
حتيٿي وجود ناهي. ان منزل تي انساڻ پنهنجي خوديءَ کان انڪار 
ڪري ٿو ۾ پوءِ قل ذريعي هو اله احد جو اقرار ڪندي. ان حقيقت جو 
اترار ڪري ٿو تہ اسان جي وجود جي جيڪڏهن ڪا حقيقت آهي تم اهو 
اهو لاڳاپو آهي جيڪو ٻانهي ۾ انهيءَ جي رب جي وچ پر آهي. هي هڪ 
قسمر جي انڪار کانپوءِ اقرار جي منزل آهي جتي الله کانسواءِ هر شيءَ 
جي وجود جو انڪار ڪيو وڃي ٿو. اها ذات جي انڪار جي منزل آهي 
پر جڏهن انسان ان ڳٺالهہ جو اقرار ڪري ٿو تت الله کانسواءِ ڪو بہ 
حقيقتي وجود ناهي تم هو ان اقرار ذريعي پنهنجي وجود جي حتيقت کي 
ڳولهي ٿو. احديت جو اهوئي اقرار انساني وجود جي حقيقت آهي. هي 
ٿي هن جي خوديءَ جي هاڪار آهي. اها توحيد جي تڪميل ۾ هاڪار, 
اترار, ثبوت ۾ شاهديءَ جي شڪل آهي. هي واحد يت جي منزل آهي. 
جيڪا انڪار جي منزل کانپوءِ اچي ٿي. 

هو ذات بحت آهي. اصلي وجود آهي. مطلق هستي آهي. اِها 
گهربل هستي آهي. اهو ئي اول آهي. اهو ئي آخر آهي. جتاب اميرالمومتين 
عم جي خطبي پر بہ ڳالھ هیکن کي شروع ثکي ٿي تہ ”اول الدي نَ 
معرفته”. پوءِ تصديق جي مئزل اچي ٿي. پوءِ توحيد جي منزل آهي ۾ 
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بخخخجحووووج7ووووڪ 
وري آخر پر اهاگي اخلاص جي منزل آهي. هُوَ جي منزل آهي ۾ هو الاول 
وهو الاخر. 

لفظ الله جو علمر ممڪن ناهي. البت معرفت ممڪن آهي ۾ اها 
حيشيت ۽ عطا ڪيل توفيق آهر, ڪمال معرفت جي منزل 
”ماعرفناڪ" جي منزل آهي. ان عجز ۾ انڪساريءَ جي اترار جي منزل 
آهي جنهڻ جي تعليمر پاڻ سڳورن صلعم جن ڏني تہ اسان الله جي اهڙي 
معرفت حاصل ڪري نئ ٿا سگهون جيڪا حق آهي معرفت حاصل ڪرڻ 
جو. 

لفظ الله جمال ۾ ڪمال جي مڙني صئتن جو مجموعو آهي. ان ۾ 
ڪجه صفعون ڌاتي آهن جيگن حيً٬‏ قيّوم, قائم وغيره, ۾ ڪجهہ 
صفتون اشافي آهن. جيڪي مخلوق جي نسبت سان ظاهر ٿين ٿيون. 
جيکگن قدرت جو علم, ارادو, ڪلام, خلق, ربوبيت, رزاقيت وغيره. 
لفظ الله اسر ذات آهي. جيڪو مخلوق ۾ خالق پر فرق ڪري ٿو. 

لفظ احد هن جي يڪتا., يگاني ۾ هڪ هکڻ جو دليل آهي. اهو 
ان پاسي اشارو ڪري ٿو ت هو زمان, مڪان, حدن, تغير کان مٿاهون ۾ 
نسبت,:ارسمر ۾ اسمر کان آجو آهي. پاڪ ڪلام پر اللہ تعاليٰ لاءِ احد 
جو لفظ صرف هڪ دفعو ٿي استعمال ٿيو آهي. يعنيٰ ” قل هو الله احد” 
البتا واحد جو لفظ هر هر استعمال ڪيو ويو آهي. جيڪي حقيقتون بار 
بار بيانڻ ڪيون ويون آهن. انهن جي حيثيت ناميارين حقيقتن واري آهي, 
جيڪي هميشہ پيش نظر رهڻخ گهرجن. جڏهن تہ جن ڳالهين کي رڳو 
هڪ دفعو بيان ڪيو ويو آهي, اهي معرفت جا مخصوص مقام آهڻ, 
جيڪي خاص توجه. ۾ خاص غور فڪر جي دعوٻ ڏين ٿا. 3 
كان َو ِ٬لف#ههو‏ پاڪ پر ڪنهن لفظ یا چڃان جي هڪ دفعي ا6 ]ټتا 
ٻيا ب مثال ملن ٿا. مثال طور پيغمبرن جي رسالت جي اجر بابت جاتي 
ڪٿي اِهو چيو ويو آهي تہ توهان کان رسالت جو ڪو ب اجر گهريل 
ڪونهي پر هڪ جاءِ تي ”مؤدٹله‪ههلي" کي رسالت جو اجر قرار ڏنو 
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ويو آهي. اهڙيءَ ريت الله ۾ رسول = جي اطاعت جو هر جاءِ تي حڪمر 
آهي پر ”اولي الامر” جي اطاعت جو حڪمر صرف هڪ آيت پر آيو آهي. 
اهي معرفت جا مخصوص متام آهن. اهي انتهائي توجهہ واريون ۾ ڳوڙهي 
ويچار واريون منزلون آهن. 

آقا طاليقانيءَ لفظ صمد جي معنيٰ ۾ مفهوم جا ٻہ رخ ٻڌايا 
آهن. صمد جي معنيٰ آهي ڀريل. پائيدار, خلل,. ڏار يا ڏرڙ کان آجو. 
پختي حتيقت جنهن پر ڪاشيءَ اثر نہ وجهي سگهي. جنهن تي ڪا دز 
چڙهي نہ سگهي. اهڙي وحدت جيڪا مڪمل هجي. پوري هجي. جامع 

ٻين معنائن پر صمد فعل آهي جنهن جون ممنائونڻ آهڻ ارادو 
ڪرڻ, قصد ڪرڻ, متوجهہ ٿيڻ. هڻ آيت مبارڪ پر فعل, مفعول جي 
معنائن ۾راستعمال ٿيو آهي, يعني صمد اهو آهي جنهن ڏانهن تياري ڪئي 
وڃي. ارادو ڪيو وڃي. جنهن ڏانهن منهن موڙيو وڃي. يعني صمد اهو 
آهي جيڪو مقصود آهي. مصمود آهي. منتها آهي. خلق ۾ امر انهيءَ لاءِ 
ٿي آهي. هو شيون پيدا ڪري ٿو. زمين ۾ آسمانن جو ٺاهيندڙ آهي. 
هوئي خالق آهي هوگي امر آهي. هو سيدالطاع آهي. جنهن جي سڀ 
اطاعت ڪندڙ آهن. هن جي آڏو ڪو آمر ناهي. 

هو متصود في اڂوائج علي الاطلاق” آهي. مڙئي هستين هن 
منشا" مبدا ۾ مرجع ڏانهن قصور ڪن ٿيون انڪري هو اهو آهي جيڪو 
خوبخودغتي آهي. جنهن جي هستين قائمر بنفسهہ آهي جيڪا واجب 
الوجود آهي. جيڪا بي نظير ۾ بي مثل آهي. جيڪا خود بي نياز آهي 
جنهن کي ڪنهن بہ قسر جي گهرج ناهي. هو انهن مڙني شيڻ کان بلند 
۾ بالا آهي جن جو محتاجيءَ سان واسطو آهي. هو ڪنهن شيءَ کان 
متاثر ٿيڻ وارو ناهي. هو ڪون و فساد کان مٿاهون آهي هن جو ڪو 
وارث ناهي. هن ۾ ڪو خلل, خلا, نقص يا عيب ناهي. پنهنجي صثتن 
جي ڪال سجب هو غالب آهي مغلوب ناهي. ۽ هو اهو آهي جيڪو 
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حواسن توڙي وهمر ۾ گمان جي مڙني حدن کان بلند آهي جنهن کي 
ڳولهڻ کان عقل عاجز آهي. 

هاڻي ان منزل تي اسان لفظ صمد جي معنائن جي ٻنهي مختلف 
رخن جو واسطو سمجهي سگهون ٿا. صمد جي معنيٰ آهي هر عيب ۾ 
نقص کان پاڪ. انهن مڙني صفتن کان مٿاهون جيڪي مخلوق پر ملن 
ٿيون ۾ صمد جي معنيٰ آهي اهو جنهن ڏانهن رجو ع ڪيو وڃي جيڪو 
مصمود هجي. جيڪو مقصود هجي. مصمود ۾ مقصود اهوئي ٿي سگهي 
ٿو, جيڪو خود هر عيب ۽ نقص کان مٿاهون هجي. جيڪو شان, نياز 
مندن جو آهي. هن جو شان ان کان مختلف آهي بلڪ ان جي ابتڙ هكڻ 
گهرجي. مخلوق نياز مند آهي. تم هن کي بي نياز هك گهرجي يعني لفظ 
صمد جي هڪ معنيٰ اها ٻڌائي ٿي تم اسان نياز مند آهيون ۾ هو بي نياز 
آهي ۾ ٻي معنيٰ هيءُ ٻڌائي ٿي تم جيڪي نقص اسان پر ملن ٿا هو انهن 
کاڻ بي نياز آهي ۾ اسان انهن نقصن جي ڪري هن جي آڏو نياز مند 
آهيون. هو انهن نقصن کان پاڪ آهي انڪري بي نياز آهي. 

هن ڪاٿنات پر وجود رکندڙ شين جا ڇار درجا آهن؛ جماداٿ, 
نباتاٿ, حيوانات ۾ انسان. انهن چئتيٰ درجن مر نقص کان ڪمال ڏانهڻن 
هڪ مٿي چڙهندڙ اوسر ملي ٿي. ان ڂاظ کان هڪ هستي جو تصور 
ڪري سگهجي ٿو جيڪا وجود رکندڙ شين جي نقصن کان پاڪ ۾ بلند 
۾ مڙني ڪمالي ۽ جمالي صثتن جو مجموعو ۾ هر ڂاظ کان بي نياز 
هجي. جنهن ڏانهن نياز مند پنهنجين حاجتن ۾ ضرورتن لاءِ رجوع ڪندا 
هجن. اهائي هستي صمد آهي. 

وجود رکندڙ شين ۾ر صفتؾ جي ڪمال جي اوسر اها آهي ت 
جماد ۾ وجود آهي. نباتات پر وجود سان گڏ واڌ ويجه آهي. حيوان ۾ 
واڌ ويجهہ سان گڏ حرڪٽ|, چرپر ۾ حيواني شعور آهي ۾ انسان ۾ 
انهن مڙني صنتن کانسواءِ خود شعوري ۾ خود آگهي بہ ملي ٿي. ان 
کانپوءِ اڳتي جي منزل مڪمل خود آگهي جي منزل آهي هڪ اهڙي مطلق 
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وجود ۾ مڪمل انا جي منزل آهي جيڪا چئي سگهي ت مان آهيان (1 
4) اها الله جي منزل آهي. 

اهڙي ريت جماد محض مجبور آهي. نبات ان کان گهٽ مجبور 
آهي. حموان ۾ر مجبوريءَ جو درجو ان کان گهٽ آهي انسان ۾ اختيار 
جزوي آهي. ان کان پوءِ اختيار ڪَليٰ جي منزل آهي ۾ اها ال جي منزل 
آهي. 

هڪ ٻکي رخ سان ڏسون تم جماد جو فقط ظاهر ئي ظاهر آهي. 
حيوان پر باطن جو عنصر پيدا ٿي وڃي ٿو. انسان پر ظاهر سان گڏ 
غيب جي حد بہ اچي وڃي ٿي. ان کانپوءِ جي حد مڪمل غيب جي حد 
آهي ۾ اها الله جي حد آهي. 

وقت جي حوالي سان ڏسجي تت جماد ۾ حيواڻ ۾ صرف حال 
آهي. انسان جو وقت ماضي حال ۾ مستقبل ٿي ٻڌل آهي. وقت جي ان 
کاڻ بلتد ترسطح اها آهي جتي نہ ماضي آهي نن حال ۾ ہ مستقبل. 
جيڪا وقت جي ان ورهاست کان بلند هڪ ازلي هاڻي 901٣(‏ 11191ث!-1) 
آهي ۾ اها الله جي منزل آهي. 

مخلوق انتشار ڏانهن وڌندڙ آهي. انسان ۾ر ظاهري ۾ باطني 
وحدت ملي ٿي. اه مڪمل وحدت آهي ۾ هو انا ۽ مطلق آهي. واحد, 
مڪمل, جامع ۽ پورو. 

آڻا طباطبائي ان طرف ت وجه ڏياري آهي ت الصمد ۾ر اخصر 
آهي. مطلب اهو آهي تم صرف ۾ صرف اهوگي حاجتون پوريون ڪرڻ 
وارو آهي. هن کانسواءِ ڪو بہ حاجت روا ناهي. ٻين ماڻهن کي حاجت 
روا سمجهيو ويندو آهي پر حقيقت پر مڙئي وجود رکندڙ هن جا محتاج 
۾ هن جا ئي نياز مند آهن. 

هي لطيف نڪتوبہ غور طلب آهي تم سورت قل هو اله ۾ پهرين 
چيو ويو آهي ت, الله احد پوءِ چيو ويو الله صمد. اهڙي ريت لفظ الله جو 
تڪرار آهي. ظاهري نظر پر اهو ڏسڻ پر اچي ٿو تت احد ۾ صمد چئي 


الان 5 
يجسجسيسم‬حسسسسسسسسسسسسستس 
ڇڏڻ انسان جي معرفت لاءِ ڪافي هو. لفظ احد ۾ر مڙيگي ذاتي صفتون 
مڪمل ۾ مجمل طور تي اچي ويون ۾ لفظ صصمد مڙئي فعلي صفتن کي 
پنهنجي گهيري پر ڪيو ويٺو آهي. آڻا طاليتانيءَ جو ارشاد آهي تم الله 
جي لفظ جو ورجاءِ ۾ تڪرار ان ڳاله ڏانهن اشارو آهي تم صمديت جو 
شان هن جي الوهيت جي شان کي وڌيڪ ڪماليت وارو ۾ نمايان ڪري 
ٿو. 
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۾ هن جي امڙ جي الوهيت جي دعويٰ جي رد ۾ر قرآن پاڪ ۾ر نهايت 
سادي ڳالهم چيل آهي ت,ہ اهي ٻئي کاڌو کائيندا هئا. گويا جيڪو کاڌو 
کائي ٿو اهو فاني آهي لاثائي ناهي. احد ناهي. صمد ناهي. 

ان سورت مبارڪ پر هُو ذريعي ان جي معرفت ڪرائي وٿي آهي. 
الله اسمر ذات آهي ۾ احد ۾ صمد هن جون صثفتون آهن. 

آمر يلد ولمر يُولَد .......... أحد ۾ صمد جي تشريح آهي 
جنهن کي اهڙي ائداز ۾ بيان ڪيو ويو آهي جيڪو اسان جي تجربي جي 
ويجهو ۾ فهمر پٽاندڙ آهي. ڳالهہ اها ڪئي وئي آهي تم الله جي حقيقت 
مڙني سطحن کان مٿاهين ۾ مڙني سطحن کان بي نياز ۾ آجي آهي. 
زنددگيءَ جي هڪ جهت عمودي آهي جنهن پر ٻيءُ. پٽ ۾ پوٽن جو 
سلسلو هلم, ٿو ۾ زندگيءَ جي ٻي جهت افتي آهي جنهن جو تعلق 
برابري, همسري يا ڪفو سان آهي. هئن آيتن ۾ر ٻڌايو ويو آهي تہ توڙي 
عمودي طرف هجي یا افڻي, الله جي حقيقت انهن کان مٿاهين آهي. 
جهتون ان کي محدود ڪري نٿيون سگهن. هو هر جاءِ تي موجوه آهي 
پر ان هوندي بہ هن جي هيڪڙاٿي ۾ انفراديت قائر آهي. هن سان 
انسان جو هڪ ناتو موجود آهي. هن جي الوهيت جو شان اهو آهي تہ 
هو لا انتها ۾ غير محدود آهي. ٻي جهت اها آهي ت هو احد آهي هن جي 
اننراديت ۾ احديت همہ اوست جي تصور جو انڪار ڪري ٿي ڪلام 
پاڪ ۾ الوهيت جي انهن ٻنهي رخن تي هڪ جهڙو زور ڏنو آهي. مثال 
طور جتي اهو چيو ويو آهي تہ ”ال نورالسُهؤت والارض” آهي اتي هن 
جي انفراديت وارو شان اجاگر ڪرڻ لاءِ ڏيئي جو مثال بيان ڪيو آهي 
جيڪو هڪ فانوس ۾ر آهي ۽ اهو هڪ طاق ۾ر روشن آهي۔ 

الله جي احديت ۽ انفراديت تي زور ڏيڻ لاءِ ڪلام پاڪ خاص 
طور تي هن جي ڄمځ جي صفت جي نفي ڪئي آهي. اڻ لاءِ تم ڄچمغ جي 
صفت انفراديت کي ڪمزور ڪري ٿي. علام اقبال پنهنجن ليڪچرن پر 
هڪ موقعي تي ان ڏس ۾ فلسفي برگسان جو حوالو ڏنو آهي. برگساڻ 


سور اخلاص 099 


جي خيال پر انفراديت جي استحڪام ۾ استقلال جا مختلف درجا آهن. 
مڙني موجود شين پر انفراديت جي استحڪام ۾ استقلال جو سڀ کان 
مڪمل مظهر انسان آهي جيڪو شعور رکي ٿو. جنهڻ کي پنهنجي شمور 
جو بہ شعور آهي پر انسان جي شمور کي ڪمزور ڪرڻ وارو جذ بو 
توليد (ڄم) وارو جذبو آهي. ڄڻ تم انغراديت جي تڪميل جي خواهش 
۾ نسل جي بتا جو جذبو هڪ ٻکي جا د آهن ۽ تولید خوديءَ جي 
استحڪام کي ڪمزور ڪري ٿي. ان حاظ سان َر يلد وڏ يُولَد جو 
مطلب هڪ اهڙ مطلق, محڪر ۽ مستقل انا آهي جيڪا هر نقص ۾ عيب ِ 
کان پاڪ آهي. 

پر هن موقعي تي اهو سوچڻ بہ شضروري آهي تم الله ڏمر يلد ولَمر 
يُولَد بہ آهي تم احسن الحالتين بہ آهي. ڪاقنات ۾ مڙني موجود شين جو 
خالق هو ئي آهي پر هن جي تخليق جو طريقو توليد (ڄم) ناهي. هن 
جي تخليق هن جي فرديت کي ڪمزور نہ ٿي ڪري. هن جي خالق هگڻ 
جو شان هيءُ آهي ت, زمين ۾ آسمان جون جيڪي شيون آهن هن وٽ 
سوالي آهن. هو پنهجي جاءِ تي صمد آهي. محڪم ۽ بي نياز آهي پر 
سموري مخلوقات پنهنجي وجود, پنهجي صفت ۾ فعل ۾ هن جون محتاج 
آهن. هن جو شان ” ڪل يوم هو في شان” آهي. هر شيءِ هن جي ظهور 
جي ڪيثيت آهي. هوءَ ٿي صفتن جي تجلي آهي. جيستاٿين ذات جو تعلق 
آهي. صفات (صفتن) جي نفي ڪكي ويندي آهي پر ظاهري ڪڀفيتن جي 
لحاظ کان صثتن ۾ر فرق ۾ امتياز لازمي آهي. 

چيئن سورت يسدين جي آخري ٻن آيڻن پر بيان ڪيو ويو آهي. 
تخليق هن جي علم, ارادي ۾ قدرت جو ظهور آهي. ڪن ۾ فيڪون ۾ر 
ڪا جدائي ناهي. جنهن کي ڪُن چيو پيو وڃي ۾ جيڪو يڪُون جي 
شڪل ۾ر ظاهر ٿي رهيو آهي اهو انجو علر آهي. هو خلاق العليم آهي. 
نيست ۾ هست جو فرق اسان جي لاءِ آهي هو هر شيءِ تي پنهتجي علمر 
سان محيط آهي. هو ئي اول آهي. هوئي آخر. هوئي ظاهر ۾ باطن آهي ۾ 
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هُو تصد يق جي منزل آهي. هؤ آهي پر ڪو نالو ناهي. ڪونشان 
ناهي ڪو بہ تمين ٺاهي. پر انساني عتل محدود آهي ۽ ابلاغ محدود تر. 
انڪري هُوَ جي تصد يق لاءِ نالي جي شمرورت آهي. هي هو الله چوڻ جي 
منزل آهي. جتي اسعر ذريعي معرفت جي تصديق ڪئي وڃي ٿي. دين جي 
ابتدا معرفت آهي. ان معرفت جو بنياه اهو نور وارو نڪتو آهي جنهن 
بابت چيو ويو آهي ت الله پنهنجي روح مان انسان ۾ ڦوڪيو ۾ ان 
معرفت جو بنياد اهو وعدو آهي جنهن کي ”عهدالست" چيو وڃي ٿو. 
معرفت جو ڪمال تصد يق آهي. هُو تصديق جي منزل آهي. ۽ تصد يق جو 
ڪمال توحيد آهي. الله احد توحيد جي منزل آهي. هتي ”اڂاد يا شرڪ 
في الاسماء" کان بچڻ ضروري آهي. توحيد جي ڪمال جي مئزل 
اخلاص جي منزل آهي. اها اللہه الصمد جي منزل آهي. صمد وانگر اخلاص 
جي معنيٰ جا بہ ٻہ ته آهن. اخلاص جي هڪ سمنيٰ آهي مڙني کان 
ڪٽجي ال ڏانهڻ محوجهہ ٿيڻ, پنهتجي سڄي خوف ۾ اممدن کي هن 
ڏانهن رجوع ڪرڻ ۾ اخلاص جي ٻي معنيٰ آهي هن کي مڙني ملاوٽن 
کاڻ يعني شرڪ, تعبد, خلا سوراخ ۾ تغير کاڻ پاڪ سمجهڻ. هيءَ 
پاڪائيءَ جي منزل آهي. اخلاص جو ڪمال اهو آهي تہ هن کي مڙني 
صفتن کان پاڪ ڪيو وڃي ڪيو وڃي. آر يلد ولم يُو لَڊ ولم يڱن له 
گُفوا اَحَدً مڃيو وڃي. اها نفي صفات جي مئزل آهي. جيڪا ان روحاني 
سفر جي ڪجال جي مئزل آهي. اهو سفر هُو سان شروع ٿيو. احد ۾ 
صمد جي متزلڻ تان گذري صفتئؿ جي نقي جي صورت ۾ر وري هُو جي 
منزل تاٿين پهٽو جيڪا غيب الغيب جي منزل آهي. پر ان سفر ۾ر مڙيئي 
حقيقتون, هن جو مبد ع هجڻ ۾ سمورين هستين جو مرجع هجڻ ۽ سڄي 
موجودات سان هن جي تعلق جي نوعيت. سڀ ڪجه روشن ٿي وڃي 
ٿو. 


سورة اخلاص آي 


مضمزنن جو تت 

سورت اخلاص جي مطالعي جي نتيجي ۾ر وجود جون ٻہ مختلف 
سطحون اسان جي آڏو اچن ٿيون. 

وجود جو پهريون قسر مطلق وجود يا حقيقي وجود آهي 
7ڙ!1169011 060100006 /08 111801 410601010 عالڻ اڻ کي واجپ 
الوجود جي اصطلاح سان تعبير ڪيو آهي. 

وجود جو ٻيو قسم اهو آهي جنهن کي اضافي وجود, مجازي 
وجود يا ممڪن الوجود چيو وڃي ٿو. (-01) /0ٽ[1115101 14018110 
آ1108116 11118011) تم انهن ٻنهي قسمن پر گڏيل تعلق جي نوعيت 
ڪهڙي آهي ۾ ان تعلق جي نتيجي پر اسان جي زندگيءَ تي فڪر ۾ عمل 
جي اعتبار سان ڪهڙا اثر ٿيغ گهرجن. 

مطلق وجود جي معرفت لاءِ هن سورت مبارڪ ۾ جيڪي خاص 
لفظ استعمال ٿيا آهن, سي هي آهن هُو, آلله, آحد ۾ صمد. اسان پنهنجي 
علم ۾ بصيرت مطابق انهن لفظن جي مفهومن مضمرات تي غور ڪري 
آيا آهيون. هتي انهن مضمونن جو ورجاءُ نٽو ڪجي. پر پنهنجي 
يادداشت کي تازو ڪرڻ لاءِ چند بنیادي نڪتن ڏانهن اشارو سروري 


آهي. 

هو؛ هو هڪ اهڙي هي جهن وا ير رو 
99 حتيقت جي علامت آهي 
جيڪا ناقابل اشارو آهي. هُو اهڙي حقيقت ت ته “پا داڻا[٬تيلريف‏ 


آهي. جنهن تائين پهچ ناممڪن آهي. جنهن جو ڪو تعين ناهي ۾ جنه ز 
جو ڪڇهو نالو ناهي. اها زسان توڙي مڪان جي حدن ۾ قيدڻ کان مٿاهي. 
۾ اسمر توڙي رسمر جي قيد کان آزاد ۽ آجي آهي. 

هو ڪنهن علت ۾ ان نن 
علت اوليٰ چو صحيح ناهي. 

هو اهو مطلق وجود آهي جنهن پر عد مر وڃايل آهي. حقيقي 


سورةاخلاص 96 


فعلن پر هن جي محتاج آهي. هو صمد آهي. خود محڪرر ۾ بي نياز آهي۔ 
هو سيد مصمود آهي يعني سڀ شيون پنهنجين گهرجن جي ٽڪميل لاءِ 
هن ڏانهن ئي رجو ع ڪن ٿيوڻ. هن ڪاتنات جي هر شيءِ سان هن جي 
تعلق جو هڪ مظهر هن جي صمديت جو شان آهي. 

هڪ اهم نَڪِبم.- ڪلام پاڪ ۾ ال لاءِ احد ۾ صمد جا 
لفظ صرف هن ئي سورت مبارڪ پر استعمال ڪيا ويا آهن. قرآن پاڪ 
جو هي طريقو آهي تم مروج ۾ معروف حقيتتئؿ کي باربار دهرايو ويو 
آهي. پر جن ڳالهين کي صرف هڪ دفعو بيان ڪيو ويو آهي انهن ۾ 
گهري رمزيت ملي ٿي ۾ اهي معرفت جا وڏا ۾ مخصوص متام آهن. مثال 
طور تي رسالت جي اجر ۾ عيوضي بابت هر هر اهو چيو ويو آهي ت,ہ 
اسان توهان کان رسالت جو ڪو ب اجر يا عيوضو ن ٿا گهرون البت 
هڪ موقعي تي حضور اڪرم صلعم کي حُڪر ڪيو ويو ت هو رسالت 
جي اجر ۾ عيوضي طور مؤدت قربيٰ جو سوال ڪري. اهڙي ريت الله ۾ 
رسول جي اطاعت جو حڪم بار بار آيو آهي پر اولي الامر جي اطاعت 
جو حڪرم رڳو هڪ جاءِ تي آيو آهي. هي معرفت جا اهڙا مقار آهن جن 
تي ڏاڍي غور ويڄار جي ضرورت آهي. 


مطلق حقيفت ۽ اضاقي حقيفت جو تعلق.“ ان حقيقت کي 
سمجه کانپوءِ تم حقيقثن جون ٻہ سطحون هونديون آهن, هڪ مطلق 
يقت بين سن ي بي اتان حقيفت جي سن آقاڻي؟ تو في آ*ي ت» 
سدورٿ اخلاصڂ جي مضمونڻ جي روشتيءَ ھر حقيقت جي انهن ٻنهي 
سطحن وچ پر گڏيل لاڳڱابي جي نوعيت ڇا آهي ۾ ان تعلق جي نتيجي هر 
اسان جي فڪر ۾ عمل تي ڪهڙي قسم جا اثر مرتب ٿين ٿا. 

حقيقي وجو ود رڳو مطلق حقيقت لاءِ آهي. ان کانسواءِ ڪنهن 
شيءِ جو حقيقي وجود ناهي. اضافي وجود جي حقيقت جو اعتبار صرف 
اها نسبت ۾ تعلق آهي جيڪو اضافي وجود ۾ حقيقي وجود جي وچ ۾ر 
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ڪجڪجڪجڪجججڪڪجڪجڪتجڪڪ 
ملي ٿو. 

حتياتني وجود اهو (وجود) آهي جنهن جي مقابلي ۾ نيستي 
(عد مر وجود) ناهي. هو اهڙو وجود آهي جنهن پر عد م وڃايل آهي. ان 
جي ابتڙ اضافي وجود پر هستي ۾ ئيسٽي ڌار ڌار آهن۔. هي اهو عدم آهي 
جنهن کي وجود جو لباس پاتل آهي ۾ ان کي وجود جو لباس عطا ڪرڻ 
جو ذريمو ال تعاليٰ جو شان تخليق آهي. ان تخليق جي شان جو ظطهور 
ان امر ذريعي ٿکي ٿو جنهن کي قرآن پاڪ لفظ ڪُن سان تعبير ڪيو 
آهي. 


ڪُن امر آهي ۾ يڪُون ان اسر جو نتيجو. ڪن ۾ يڪون ۾ 
”ف" وصل کي ظاهر ڪري ٿي. يعني ڪن ۾ يڪون پر ڪو زماني يا 
مڪاني دوري يا تفاوت ناهي. ڪو فصل ناهي. پر الله تعاليٰ جو امر ڪَن 
۾ هن جو فعل ۾ر ظاهر ٿيڻ يڪون متصل ۾ بلا فصل آهي. 

ڪائنات جي حقيقت.َ هيءَ ڪائنات ۾ ان جي هر شيءِ ڪَن 
جي اسر جي نتيجي پر وجود پر آئي آهي. انڪري اها پنهنجي وجود ۾ 
اچڻ لاءِ الله تعاليٰ جي ٿورائي آهي. ان احسان جو شڪرانو هي آهي تہ 
ڪائنات جو ذرو ذرو پنهنجي پروردگار جي تسبيح ۾ تقدس ۾ر مصروف 
آهي. 

هن ڪاتٿنات جي پنهنجي حتقيتتٿ ڪجهہ ب ناهي. ان جي 
حقيقت اله تعاليٰ جي نسبت ۾ تعلق ساڻ قامر آهي. هي الله تعاليٰ جي 
تڂليق جي صنعت جو مظهر آهي ۾ هن جي خلاقيت جو نقش آهي. الله 
جنهڻ شيءِ کي خلقيو حق سان خلقيو ۾ جنهن شيءَ کي ٺاهيو ان کي 
سهڻو ٺاهيو. هر شيءِ جو باطن حق ۾ ظاهر سونهن آهي. هر شيءِ الله 
جي آيت آهي. هي ڪائنات جي علم ((081110108)) جي عرفاني جهت 
آهي. طبيعاٿ, رياشي ۾ ڪيميا جهڙن طبعي علمن ذريعي ڪائنات جو 
مطالعو ۽ مشاهدو هڪ بلڪل الڳ سطح جو علم آهي جيڪو پنهنجي 
حدن ۾ر معتبر آهي. 
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هن جي زند گيءَ جي سطح (201-]) کي بدلائي ٿو ڇڏي. 

غللم ۽ آزادي:- حقيقت جو علم ۾ ڪائنات جو علم انسان 
لاءِممڪنات ۾ ڪائنات جي حدن ۾ قيدڻ کان آزاديءَ جا دروازا کولي 
ٿو ڇڏي. ان علم ذريعي انسان نہ صرف وهمن ۾ شرڪن کان 
ڇوٽڪارو حاصل ڪري ٿو وٺي پر خوه پنهنجي انا جي زنجير کي ٽوڙي 
خوديءَ جي قيد مان آزاد ٿي سگهي ٿو. جڏهن انسان تي خود پنهنجي 
حقيقت جو انڪشاف ٿئي ٿو ت هو تڪير ۾ غرور جي فريب کان آزاد 
ٿي انڪساريءَ جو رويو اختيار ڪري ٿو. خوديءَ کان انڪار جو اهو 
رويو خوديءَ کان خدا ڏانهن سفر جو بنيادي شرط آهي. 

دنيا ڏانهن صحيخ رؤيڙ“- انسان جي زنددگيءَ جو مقصد الله 
تعمالي ڏانهن سفر ڪرڻ آهي پر انسان کي اهو سفر دنيا پر ئي رهي 
ڪرڻو آهي. ان لاءِ ضروري آهي تم انسان هن دنيا جي حقيقت ۾ ان سان 
پنهنجي تعلق جي نو عيت جو صحيح علمر حاصل ڪري. ان ڏس ۾ر هيٺ 
ڏنل ٽي نڪتا بنيادي حيثيت رکن ٿا. 

(1 ) هيءَ دنيا ال ڏانهن پهچڻ جو رستو آهي. جيڪڏهن 
انسان هن دنيا پر ملوٺ ٿي وڃي ت پوءِ دنيا هن جي رستي جو پر 
بڻُجي وڃي ٿي ۽ الله ڏانهن رجو ع ڪرڻ جي راهم کي بند ڪري ڇڏي 
ٿي. 


(2 ) اسان کي هن دنيا جي حقيقت ۾ دنيا پر پنهنجي زند گي 
جي حالنؾ ۾ شرطن کي خوش دليءَ سان قبول ڪرڻ گهرجي. هڪ فرد 
مخصوص حالثن ۾ جن کي هو منهن ڏئي رهيو آهي پنهنجو فرض سڃاڻي 
ٿو. حالتڻ ۾ شرطن کي خوش دليءَ سان قبول ڪرڻ ارادي توڙي عمل 
جي خلاف ناهي پر ظلم جي مخالفت ۾ عدل واحسان جي قيامر پر 
پنهنجي تڪليف جو صحيح اندازو ڪرڻ, مؤثر ارادي ۾ عمل جي رستي 
پر پهريون قد مر آهي. 

(3 ) زندگيءَ کي دين ۾ دنيا جي خانن ۾ر ورهاكغ ۽ اهو چوڻ 
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تم ڪجه عمل دين لاءِ ڪيا وڃن ۾ ڪجه دنيا لاءِ هڪ زبردسٽ 
غلط فهمي آهي. اسلام پر زند گي هڪ وحدت آهي ۾ انسان جو هر عمل 
انهيءَ ٿي وحدت سان سلهاڙيل هك گهرجي. اسان جي منزل ۾ مقتصد الله 
تعاليٰ آهي ۾ اسانجو هر عمل سندس خوشتوديءَ لاءِ وقف هگ ضروري 
آهي. اسلامر جي تعليم دنيا جي حب جو ترڪ آهي. دنيا جي حُٻَ ۾ خدا 
جي حُٻَ هڪ دل پر گڏ نہ ٿيون ٿي سگهن. 

جناب اهير““ جؤ ڦول؛- امير الومنين حضرزت علي ابن ابي 
طالب عليه السٽلامر جن هڪ خطبي ۾ر دنيا جو تعارف هن طرح ڪرايو 
آهي۔. 

بيشڪ دنيا داري صدق آهي ان لاءِ جو هن جي سچائي جي 
تصديق ڪري, دار عافيت آهي ان لاءِ جو جيڪو هن جي حتيقت کي 
سمجهي ويو, دار غنا آهي ان لاءِ جو ان کان زاد راه حاصل ڪري. ۾ 
وعظ نصيحت ڪامل آهي ان لاءِ جو هن کان عبرت ۾ نصيحت حاصل 
ڪري. 

عبادت ۾ اخلاص:“ اسان جي منزل ۾ مقصد اله تماليٰ آهي. 
انهيَ ئي اسان کي وجود عطا ڪيو آهي. اسان جي وجود جي اثبات ۾ 
تڪميل جو صرف هڪ ئي رستو آهي ۾ اهو هي ت اسان صرف ۾ صرف 
ال ڏانهن رجوع ڪندا رهون. هيءُ اخلاص جي منزل آهي. سورت قل 
هُو ال جو هڪ نالو سورت اخلاص بہ آهي. صمد وانگر لفظ اخلاص 
جي معنيٰ جون بہ ٻہ تهون آهن. اخلاص جي هڪ معنيٰ تم هيءَ آهي تہ 
اللہ تعاليٰ کي مڙني ملاوٽڻ يعني شرڪ, تعدد, ميل ۽ نقص کان پاڪِ 
سمجهيو وڃي. اها پاڪائيءَ واري منزل آهي ۽ اخلاص جي ٻي معنيٰ. آهي 
هر طرف کان پنهنجو منهن موڙي رڳو ال ڏانهن مٿوجهہ ٿيڻ. پنهنجن 
مڙني خوفن ۾ امیدن کي هن ڏانهن رجوع ڪرڻ ۾ فقط هن کي ئي 
پنهنجي فائدي يا نقصان تي قادر سمجهڻ مطلب تم اخلاص جو تعلق 
ضرف عقيدي سان ٿي ناهي پر اخلاص جي منزل اها منزل آهي جتي 
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ٻڪج7ټ‪‬جووڪت ”ڪڪ 
ناي اير 

سورة قل يا ايها الڪافرون پر ڪافرن جي شر کان بيزاري 
(عدم تعاون) جو اعلان اهو چئي ڪيو ويو آهي ت آءٌ عبادت نٹو 
ڪريان انهن شين جي جن جي توهيڻ عبادت ڪريو ٿا ۾ توهينڻ عبادت 
نٿا ڪري سگهو ائجي جنهن جي آءُ عبادت ڪريان ٿو. پوءِ ساڳي ڳاله 
ورجائي تاڪيد جي صورت پئدا ڪئي وئي آهي ۾ پوءِ اهو واضح اعلان 
ڪيو ويو آهي تم ”لڪر دينڪر ولي دين”. توهان جي لاءِ توهانجو 
رستو, منهنجي لاءِ منهنجو رستو. هي پنهنجي موقف جو اعلان ۽ ان 
موقف تي ثابت قدميءَ جو اظهار آهي. ڄڻ تم سور الڪافرون شر ساڻ 
عدم تماوڻ ۾ خير ساڻ چنبڙي وڃڻ جو اعلان آهي. ٻين لفظن ۾ر اهو 
چئي سگهجي ٿو تم ڪلمي جا جيڪي ٻہ جز آهن. يعني لا اله ۾ الا الله 
يعتي سورة الڪافرون پر لا اله تي زور ڏنو ويو آهي ۾ سورة قل هو الله ۾ر 
الا الله جو ڪر آيو آهي. ڄڻ انهن ٻنهي سورتن ۾ر توحيد ۾ شرڪ جو 
فرق واغىح ڪيو ويو آهي. شرڪ سموري شر جو منيع آهي جنهڻ کان 
بيزاريءَ جو اظهار ڪيو ويو آهي ۾ توحيد سموري خير جو منبع آهي 
جنهڻ کي چنبڙڻ جي هدايت ڪٿي وئي آهي. پهريون عمل تخلئي جو ِ 
عمل آهي۔يعني پنهنجو ننس خالي ڪرڻ جنهڻ ڏانهن سورة الڪافرون 
پر اشارو ڪيو ويو آهي. ٻيو عمل تحلبي جو عمل آهي يعني پنهنجو 
ننس ڀرڻ, جنهن ڏانهڻ سور اخلاص پر هدايت ڪكي وئي آهي. 

سورة اخلاص يعتي قل هو الله پر ٻہ ڪلما خاص طور تي آيا 
آهن هڪ الله احد ۾ ٻيو الله صمد. احديت ذات جي معرفت جي منزل 
آهي يعني هو اهڙو واحد آهي جنهن جي ڪنهن تمداد, ڻپ يا مقدار 
ٿان ڪابہ نسبت ناهي ۾ صمديت پر سندس فعل جي صفت ڏانهن 
اشارو آهي يعني هو پاڻ ڪنهن جو محتاج ناهي پر سموريون شيون هن 
ڏانهن محتاجي رکن ٿيون. ان حوالي سان انهيءَ ننڍڙي سورت ۾ر 
الوهيت جي ٻنهي جهتؿ يعتي ذات جي صفت ۾ فعل جي صفت کي 
احديت ۽ صمد يت ذريعي بيان ڪيو ويو آهي. 
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هاڻ جڏهن شر کان بيزاري يعني لا اله کان الله تاٿين جو سفر 
طكي ٿي ويو تہ پوءِ انهن شين جو ذڪر ڪيو ويو جيڪي عقيدي ۾ عمل 
کي ڪمزور ڪرڻ جو سَبب بڻجڻ ٿيون. سورة فلق ۾ سورة الناس هر 
انهن قوتن جي نشاندهي ڪندي انهن کان پناه, گهرڻ جو طريقو 
سيکاريو ويو آهي. 

عقيدي ۾ عمل کي ڪمزور ڪندڙ قوتون ڪهڙيون آهن تنجي 
تفصيل پر وڃث کانسواءِ هڪ شروعاتي تصور جيڪو اسان جي ذهڻن پر 
اڄي ٿو سو ان رات جي اونداهيءَ جو تصور آهي جيڪا مڪمل طور تي 
ڪان فجن چڪي آهي: اها ارتداهي ظفر ۾ هیالت جي اوتڌاهي ہ ٿي 
سگهي ٿي. اها پنهنجي نفس جي اونداهي بہ ٿي سگهي ٿي ۾ خارجي دثيا 
جي ظلمت بہ. اهو عتل جو اهو حجاب ب ٿي سگهي ٿو جنهن کي 
ظللمت جو حجاب چيو ويندو آهي. پوءِ شر جي ٻي ڪيفيت اها آهي 
جنهن پر اسائجي شعور ۾ ادراڪ, ڄاڻ جي بنيادن تي ڦوڪون هڻي ائين 
کي ڪمزور ڪيو پيو وڃي. انهيءَ ريت ظلم ۾ حسد سبب عقيدي ۾ 
عمل ۾ ڪمزوري پئدا ٿي پوي ٿي. زندگيءَ جون رعنائيون ۾ انجي 
ڪشش ۾ دنيا جون مصيبتون ۾ شر ب عقيدي ۾ عمل پر ڪمزوري پئدا 
ڪرڻ جو سبب بڻجن ٿا. انهن خارجي اثرن کانسواءِ خود انسان جي 
پنهنجي طبيعت اندر وسوسا پگدا ٿيندا رهندا آهن. عقيدي ۾ عمل کي 
ڪمزور ڪندڙ سمورين طاقتڻ کان بچاءُ جي تدبير انکاسواءِ ڪجه بہ 
ناهي تم الله کان پناهم گهرجي انکان استماڎو ڪجي. 

ڪان 9ال جه 
منزل آهي. ”قل هو اللہ” الا الله جي منزل آهي ۾ قل اعوڈ برب القلق ۾ قل 
اعو برب التاس انهن طاقتن جي شر کان پناهہم گهرڻ جي ڳاله آهي 
جيڪي عقيدي ۽ عمل کي ڪمزور ڪن ٿيون. ان ريت انهن چڱن ننڍين 
سورتن ۾ ايمان جو سفر اچي ٿو ۽ انهن سورتن جي مفهومن ۾ هڪ 
گهرو ربط/ ڳانڍاپو ملي ٿو. 
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سورة الفلق تي ڳالهہ ٻول شروع ڪندي ان حقيقت جو ورجاءُ 
ڪرڻ مناسب آهي تہ اسلام جي تعليمر پر بنيادي تعليمر عتيدي ۾ عمل 
جو اتحاد آهي۔. عقيدو عمل کائسواءِ اهڙي دعوا آهي جنهن جي ڪا سن 
ناهي. انڪري جو عقيدو رڳو زبان سان چوڻ جو نالو ٺاهي پر عمل جي 
سطح تي حقيقت کي تسليمر ڪرڻ جي متزل آهي. ساڳي ريت عقيدي 
کانسواءِ عمل, روح بتان جس وانگر آهي. اسلام عقيدي ۾ عمل جي 
ڳانڍابي ۾ اتحاھ جي تعليم ڏئي ٿو. 

استعاذي ۽ استغفار جي اهميت 


سورت جو پهريون لفظ آهي قل, قل امر جو صيخو آهي. الله 
حڪر ٿو ڏئي پنهنجي رسول کي. ڪوتاه نظريءَ جو هڪ سوال اهو 
ٿو پئدا ٿئي تم رسول جڏهن گناهڻ کاڻ آجو ۾ عصمت جي متام تي فائز 
آهي تہ پوءِ اله پنهنجي رسول کي استماذي ۾استغفار جو حڪرمر ڇو ڏئي 
رهيو آهي؟ ان سوال جو پهريون جواب ت, اهو آهي ت,ہ جنهن کي عصمت 
جو مقام سڏبو آهي سو تم خود الله جي پناهہ پر هگ جي ڪيفيت جو 
نالو آهي ڄڻ عصمت الله جي پناهم آهي گناهن ۾ شر جي خلاف جنهن 
سان الله پنهنجي ٻاجه ۾ انعام طور پنهنجي چونڊيل ٻانهن کي نوازيندو 
آهي. استففار ۾ استعاأڎو انهيءَ نعمت جو ٿورو مڃڻ آهي. جهڙي ريت 
خود حضور جن هڪ موقعي تي جڏهن کائگڻ پڇيو ويو تہ اوهان تمام 
گهڻو استقثار ڇڪو ٺا ڪريو,. جواب پر وراڻيو تم ڇا آءٌ الله تعماليٰ جو 
شڪر گذار پندو نہ ٿيان؟ اها ڳال تم رسول کان ڪو گناه نہ ٿيندو 
آهي سو الله جو ڪرم آهي ۾ استغفار ۾ استعاڎو انهيءَ عظيمر نعمت جو 
شڪر ادا ڪرڻ آهي جيڪو عصمت جو متام آهي. ان سان گڏو گڏ ئي 
اهو ان رحمت کي جاري رکڻ ۾ انکي گهرو ڪرڻ جو ذريعو آهي. 
استماذي ۾ استنثار کانسواءِ روحائي ترقيءَ جو سفر ممڪن ناهي. 
استعاڎو ۾ استغفار نہم ڪرڻ تڪبر ۾ سرڪشي آهي جيڪا شيطاني 
صفت آهي. عبديت جو شان اهو آهي تہ بندو پنهنجي ڪوتاهين کان 
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منهن موڙي الله جي پناه جو طالب بڻجي. اهو روحاني ترقيءَ جو ڏاڪو 
آهي. بندي کي ان سفر پر جيتري بلندي ۾ جيترو الاهي قرب حاصل 
ٿيندو آهي اوتروگي هو استنفار ۾ استعاذو وڌيڪ ڪندو آهي. الله جو 
رسول سڀ کان وڌيڪ استنفار ۾ استمافو ڪندو آهي. انڪري جو هو 
سڀ کان وڌيڪ الاهي قرب ماڻيندڙ ۾ عبديت جي سڀ کان اوچي مقام 
تي فائز آهي. الله سان جيتري ويجهڙائپ وڌندي آهي اوتروگي سندس 
ڊپ بہ وڌندو آهي. انهيءَ ڪري رسول الله کان سڀ کان وڌيڪ ڊڄڻ 
وارو آهي پر سندس اهو ڊپ ڏوهارين جهڙو ڊپ ناهي پر اهو خوف 
پنهنجي متامر ۾ مرتبي جي بلنديءَ سبب پئدا ٿگي ٿو. 

الله پنهنجي رسول کي استعاڎي جي جيڪا هدايت ڪئي آهي 
تنهن ماڻ هڪ واضح نتيجو اهو نڪري ٿو تہ ڪو شخص پنهنجي مقام 
۾ حيثيت تي تڪبر يا تمرد (سرڪشي) نہ ڪري انڪري جو ال تماليٰ 
کي حالت بدلائيندي دير نم لڳندي آهي. سڀ کان وڏو تڪبر پنهنجي 
تقدس جو تڪبر آهي. جيستائين انسان ۾ر عجز, تواضع ۾ انئڪساري نہ 
پكدا ٿيندي روحاني زندگيءَ جو تصور ممڪن ناهي. الله جي محبت انهن 
ماڻهن کي ٿي حاصل ٿيندي آهي جيڪي عاجڑي. انڪساري ۽ تواشع جو 
نمونو هوندا آهن, انڪري جو الله جي ڪبريائيءَ جي مقابلي ۾ر بندي 
لاءِ پنهنجي سمورين ترقين هوندي بہ عاجزي ۾ انڪساريءَ کانسواءِ 
ڪو ٻيو طريقو ٺهي نٿو. 

رسول کي استماذي جو حڪر ڏيڻ ڄڻ ماڻهن لاءِ هدايت آهي 
تم جڏهن رسول پنهنجي متام ۾ مرتبي جي بلنديءَ هوندي بہ استعاذي ۾ 
استنفار تي ڪار بند آهي ت پوءِ ٻيا ماڻهو انکان بي نياز نٿا ٿي 
سگهن: رسول جو شان | هو آهي تم جيستائين اسائجو تعلق آهي. هو 
اسان پر الله تعاليٰ جو عيوضي آهي ۾ جيستائين اللہ تعاليٰ جو تعلق آهي 
هو سندس حضور پر اسان جو عيوشي آهي. رسول کي الله جيڪي 
ڪجه چوندو آهي سو سمورن انسانن لاءِ حجت هوندي آهي. رسول 
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کانسواءِ ٻيو ڪنهن کي بہ اهو مقام ۾ مرتبو حاصل ناھي. الله جو 
پنهنجي رسول کي اهو چوڻ تہ تون استماڎو ڪر ڄڻ سمورن بندن کي 
خطاب آهي ۾ اهو اِن حتقيقت جو واحد اعلان آهي ت شر جي انهن طاقتؾ 
جي خلاف جيڪي عقيدي ۾ عمل کي ڪمزور ڪن ٿيون انسان جي 
واحد پناهم گاه خود سندس خدا آهي. انسان پنهنجي تدبيرن ۾ 
پنهنجي عقل ۾ ڏاهپ سان اهو مقصد حاصل نٿو ڪري سگهي. 

قل جي خطاب جي طرز جي اهميت: قل جي خطاب جي طرز 
۾ر اهوئڪتو ٻہ لڪيل آهي ت خدا خود پنهنجي رسول ذريعي پنهنجي 
معرفت ڪرائي رهيو آهي جنهن کانپوءِ ڪنهن دليل جي ضرورت ناهي. 
جيتوڻيڪ رسول جيڪي ڪجه چوي ٿو سو خدا طرفان ئي چوي ٿو پر 
هٽي قل جي خطاب واري طرز سان اها ڳالھ واغىح ڪكي وئي آهي تہ 
جنهن وقت اهو چيو ويو آهي تم رسول! تون استماذو ڪر ت ان پر اها 
بشارت ٻہ شامل آهي تت تنهنجو اهو چوڻ قبوليت جي شرف جي سند 
رکي ٿو. استعاذي جو حڪم اهو ڏئي رهيو آهي جيڪو بندي جي فطرت 
۾ سندس ڪمزوريڻ کان واقف آهي انڪري جو اهو ئي سندس خالق 
آهي ۾ جيڪڏهن بندو پنهنجي ڪمزورين ۾ مجبورين سبب کانگس پناه, 
گهري ٿو ت, هو کيس گمراهم ٿيڻ ۾ ڀٽڪڻ کان بچائي ٿو وٺي پر قل 
جو مطلب رڳو زبان سان ورد ڪرڻ ناهي پر اهو قول زنددگيءَ جي روبي 
۾ عمل جي ڏسا جو تمين ڪري ٿو. جيڪڏهن اسانجو قول عمل ۾ر نٿو 
تبد يل ٿئي تم پوءِ خالي لفظ ورجائڻ جو ڪو فائدو ناهي. 

قل جي خطاب ۾ر اها رمز بہ لڪل آهي ت اللہ پنهتجي رحمت 
جي ڪمال سبٻ پنهنجن بندن کي پنهنجي پناه, ۾ سڏي رهيو آهي ۾ کين 
اها بشارت ڏئي رهيو آهي تہ شر جي مختلف قوتن آڏو پنهنجي نفس کي 
عاجز ۽ بي واهرو نہ سمجهو. خوف ۾ ڏک جو شڪار نہ ٿيو بلڪم 
منهنجي پناهہ پر اچو. جتي امن آهي ۾ اطمينان آهي. 
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بع(ذتين جي خاص اهميت 

اڀياس هيٺ سورتن جي خصوصيت ۾ اهميت بابت هڪ اهم 
ڳاله اها آهي ت خود حضور جن انهن سورتن جي اهميت ڏانهن اهو 
چئي اشارو ڪيو تت ”رات مونتي ٻہ سورتون نازل ٿيون ۾ انهن سورتن 
جهڙيون ڪڏهن بہ نازل نہ ٿيون آهن.” اها حديث ٿوري گهڻي لفظي ڦير 
سان مختلف سلسلن بلڪم اڪثر سلسلن کان اسان تاٿين پهٽي آهي. 
انهن سورتن بابت اهو اشارو ڪرڻ بہ نامناسب نہ ٿيندو تہ عبدالله ابن 
عباس ۾ عبدالله ابنڻ سعود جهڙا اڪابر انهن کي مٹزل من ال (الله طرفان 
نازل ٿيل) تہ مڃن ٿا پر انهن کي مصحف نٿا مڃن. اصل پر الله پنهتجي 
رسول سان جيڪو ڪلام ڪيو آهي سو سمورو منئزل من الله آهي ۾ 
وحيءَ جي زمري پر ٿو اچي انڪري جو حضور بابت ت خوه قرآن اها 
سند ڏئي آهي تہ نٿو ڳالهائي پنهنجي ننس مان مگر انجي تم سمٿان 
جيڪا وحي نازل ٿئي ٽي اهوئي ڳالهائي ٿو. پر ان ڳاله جي هدايت خود 
حضور جن ڪندا هئا تنم ڪهڙين ڳالهين کي الاهي ڪتاب پر شامل ڪيو 
وڃي ۾ ڪهڙين ڳالهين کي حد يث پر شامل ڪيو وڃي. عبداله ابن 
:‫عباس ۾ عبدالله ابن سعود جو موقف اهو آهي ت اهي سورتوڻ بيشڪ 
وحيءَ پر نازل ٿيون آهن پر اهي ڪتاب جو جز ناهن. پر اڪثر عالن ۾ 
مفسرين جي راءِ ائجي ابتڙ آهي ۾ ميزان جي صاحب جتاب محمد حسين 
طباطبائي انهن سورتن کي قرآن جو حصو سڏيندي جيڪا گفتگو ڪئي 
آهي انکانپوءِ ان بحث جو دروازو بند ٿي ويو آهي. 

بهر حال ڳاله جو مقصد اهو آهي ت, انهن سورتن ۾رڪانہ ڪا 
اهڙي خاصيت ضرور آهي جنهن ڏانهن خود حضور جن اشارو ڪيو آهي 
۽ جيڪا سندڻ اصحابين پ محسوس ٿي ڪئي. 

ڪج اهم نَڪئا؛ انهن سورتن جي خصوصيتن ۾ اهميت کي 

سمجهڻ لاءِ جيڪي ڪجه ڳالهيون ڎهن پر رکڻ گهرجن سي هي آهڻ: 
(۱) ڪلام پاڪ سڄي جو سڄو گڏ نازل نہ ٿيو پر مرحليوار نازل ٿيو. 
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انجي مختلف آيتن جي نزول جي شان جو مخال اين آهي جیيگن 
ڪنهن هڪ ٻج مان وڻ ڦُٽي رهيو هجي. حق پنهنجي وڌڻ ويجهڻ 
جي تد ريجي (آهستي آهستي) عمل پر جن منزلن ۾ مرحلن مان 
گذرندو رهيو تن جي ضرورتن پٽاندڙ آيتون نازل ٿيند يون رهيون. 

(؟*) ڪلام پاڪ جي هر آيت مرهدايت جون ٻہ بنیادي سطحون آهڻ. 
هڪ سطح نزول جي شان متعلق آهي جنهن کي 51018110181 
4000 چئي سگهجي ٿو ۽ ٻي سطح پنهنجي اندر آفاقيت ۾ 
عموميت جو شان رکندڙ آهي. اهو قرآن پاڪ جي هدايت جو -11ل]آ 
]0ڂ8]1ه/ 7٣01881‏ آهي ٌ 

)٣(‏ ڪلام پاڪ جي مرحليوار نازل ٿيل آيتن کي تلاوٿ جي مقصد 
واسطي هڪ ترتيب ڏني وئي. اها ترتيب بہ وحيءَ ذريعي عمل ۾ 
آئي. حضور جن جو ارشاھ آهي تہ جبرئيل هر سال هڪ ڀيرو ايندو 
هو ۾ مونکان ڪلام پاڪ ٻڌندو هو جبرئيل جو اچڻ ان ڳالي جي 
علامت آهي ت ڪلام پاڪ جي آيتن جي جهڙي ريت ترتيب ڏني 
ويکي آهي سا الله جي حڪر موجب آهي. 

)٣(‏ ڪلام پاڪ جي هاڻوڪي ترتيب جو بنيادي متصد تلاوت آهي. ان 
ترتيب جي پنهنجي هڪ معنوي سونهن ۾ تسلسل آهي. اها ترتيب 
نم 0100 11101101081081ل) آهي ۾ نہم 01001 1081081 پرانجي 

() جيستاٿين معوذتين جوتعلق آهي ت, اهي بکي سورتون تم هڪ ٻئي 
پويان لٿيون پر جيستاٿين قل هو ال ۾ قل يا ايها الڪافرون جو 
تعلق آهي تہ انهن جي نزول جي ترتيب ان ريت ناهي جهڙي ريت 
اهي ڪلام پاڪ جي هاڻوڪي ترتيب ۾ر شامل آهن. پر تلاوت جي 
گهرجن تحت انهن چئتي سورتن کي گڏ پڙهڻ سان ٿي انهن جو 
پاڻ پر ربط ۽ معنوي تسلسل واضىح ٿگي ٿو. 

(۱) تلاوت هڪ روحاني سفر آهي. اهو هڪ رياض آهي جنهن جو مقصد 
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روحانيت جي واڌ ويجهہ ۾ فهم, شعور ۾ ادراڪ جي ارتقا آهي ۾ 
ڪلام پاڪ جي تلاوت انهيءَ ترتيب جي حجوالي سان ڪرڻ 
گهرجي جنهن ترتيب سان اهو اسان وٽ موجود آهي. تلاوت جي 
اهميت جواندازو ڪرڻ لاءِ اهو اشارو ڪافي ٿيندو ت, اسانکي هر 
سال رمضان جي مهيني پر گهٽ پر گهٽ هڪ ڀيرو قرآن جي 
مڪمل تلاوت لاءِ هدايت ڪکي وٿي آهي. ساڳي ريت حج جي 
ڏينهن پر بہ مڪمل قرآن جي تلاوت جي رغبت ڏياري ويئي آهي. 

ان پسمنظر ۾ر حضور جن جو معوذتين بابت اهو فرمائڻ تم 

انهن کان علاوه اهڙيون ٻہ سورتون مونتي ڪڏهن بہ نازل نہ ٿيون. 
انهن سورتن جي اهميت ۾ خصوصيت جو دليل ۾ انهن جي مفهومن ۾ 
مطلبن تي غور ويچار جي مسلسل دعوت آهي ۾ ڪلام پاڪ جي ترتيب 
پر انهن جي سڀ کان آخري سورتن هكڻ ۾ر پغ گهري رمز آهي. اها ڳاله 
هيئن سمجهبغ گهرجي ت انسان تلاوت جي سفر پر جنهن بلند کان پلتد 
چوٽيءَ تي پهچي سگهي ٿو سا سورة اخلاص آهي. جنهن بابت اهو چيو 
ويو آهي تہ اهو ڪلام پاڪ و هڪ ثلث آهي. مفسرن ان قول جو 
تفسير ڪجه هن ريت ڪيو آهي تہ سمورن ديني بندن جو اللہه سان 
تعلق آهي انڪري جو بندي جي تعريف الله جي حوالي سان ٿيندي آهي ۾ 
بندو الله تماليٰ کي پنهنجي نفس جي حوالي سان سڃاڻي ٿو. انهن ٻنهي 
حقيقتن کي ڌار نٿو ڪري سگهجي. اهي گڏجي شعور جو ايڪو بشاكين 
ٿيون. مطلب ت ڪلام پاڪ جو هڪ حصو اهو آهي جنهن ۾ر الله تعاليٰ 
جي الوهيت جا مختلف اظهار ائجي ذات تي ۾ فعلي صفتون بيان ڪيون 
پوءِ هڪ حصو اهو آهي جنهن ۾ر انسان جي سليم فطرت جو ذڪر, 
سندس حق جي ڳولا واري راهم ۾ر جيڪي ططرا ٿين ٿا تن خطرن جو 
ذڪر ۾ انهن خطرن کان محفوظ رهي حقيقت تائين پهچڻ جي طريتي 
جو ذڪر آهي. اه ڪلام پاڪ جو ٻيو ثلث آهي ۾ ٿيون حصو اهو آهي 
جنهن پر عاقبت ۾ آخرت جو ذڪر آهي. مطلب ت الله تعاليٰ جي ذاٿ, 
صئتن ۾ فعلن جو بيان ڪلام پاڪ جو ٽيون حصو آهي ۽ جيئن تہ سورة 
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قل هو الله پر اللہ احد ۾ الله صمد چئي الله جي ذاتي صفت ۾ سندس فعل 
جي صفت ٻنهي جي معرفت ڪرائي وئي آهي. ان حوالي سان اهو چوڻ 
مناسب ٿيندو ت ڪلاير پاڪ جو اهو ٽيون حصو جيڪو الله جي ذات ۾ 
سندس صفتن جي معرفت جي تعلير تي ٻڌل آهي سو انتهائي مجمل پر 
نهايت بليڻ انداز ۾ سورة قل هو الله احد ۾ سمايل آهي. 

تلاوت هڪ ر(ڃحاني سفر: جيگن ت, تلاوت هڪ روحاني سفر 
آهي جنهن جي منزل مقصود الله جي معرفت آهي. جيكن تہ سورة 
اخلاص الاهي معرفت جو سڀ کان مجمل پر سڀ کان مڪمل بيان آهي 
انڪري اها سورت قرآن جي تلاوت واري.روحاني سفر جو عروج 
(0111 15 11111111811011ل6) وارو نڪتو آهي. ان کانپوءِ انهڻ ٻنهي سورتن 
جي اهميت ڪهڙي آهي؟ ان کي هيگن سمجهڻ گهرجي. سورة اخلاص 
جي عروج تائين بندي جيڪو روحائي ارتتا جو سفر ڪيو آهي ان سفر 
۾ر جيڪي خطرا ۾ ڏکيائيون آهن ۾ ان راهم پر قدم قدم تي جيڪِي 
رڪاوٽون هيون سي ال تماليٰ جي ٻاجهہ ۾ سندس پٺڀرائي سان ختمر 
ٿي ويون ۽ بندو الله جي رحمت ۾ سندس توفيق جي سهاري پنهنجو 
روحاني سفر طكي ڪندو ارتقا جي آڂري حد تائين پهچي ويو پر انهيءَ 
روحاني رياض ۾ مشقت جي نتيجي ۾ر بندي معرفت جو جيڪو خزانو 
حاصل ڪيو آهي تنهن جي حفاظت بهرحال باڻي رهي ٿي. نہ رڳو ايترو 
پر روحاني سفر جي انهيءَ عروج واري نڪتي تي پهچي ان خزاني جي 
حفاظت ۾ انکي شايع ٿيڻ کان بڄائغ جي ضرورت اڃائين وڌي وڃي ٿي 
انڪري جو بندو جڏهن زند گيءَ جي سفر پر اڳتي وڌندو آهي تہ تمام 
گهڻيون قوتون سندس عقيدي ۾ عمل کي ڪمزور ڪرڻ جو سبب بڻجي 
سگهنڻ ٿيوڻن. شر جي انهن قوتن ۾ر خود انسان جي پنهنجي نفس جا 
وسوسا, دنيا جون مڪروهاٽ, دنيا جون رنگينيون ۽ ان جون ظلمتون 
سڀ شامل آهن. شر جي انهن قوتن جي حملي کان پنهنجو روحاني 
خزانو بچاگڻ جو ذريمو مہوذتين يعني سورة الفلق ۾ سورة الاس کي 
ڄاڻايو ويو آهي. سورة اخلاص عروج وارو نڪتو آهي. قرآن جو بہ ۾ 
قاريءَ جي تلاوت واري سفر جو بہ. معوفذتين قرآن جي ٻہ حفاظت ڪن 
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ٿيون تت قاريءَ ج جي انهيءَ روحاني خزاني جي بہ جيڪو هن قرآن جي 
تلاوت ذريعي پنهنجي من ۾ر جمع ڪيو آهي. ان موقعي تي قاري ۾ قرآن 
جو فرق مٽجي وڃي ٿو انڪري جو قاريءَ جيڪو علم حاصل ڪيو آهي 
سو رڳو مسموع ناهي رهيو پر مطبوع بڻجي سندس طبيعت جو حصو ۾ 
سندس دل جو نور بڻجي ويو آهي. ان نور جي حفاظت واسطي معوذتين 
تمويذ وارو ڪم ڪن ٿيون. تہويذ جو لفظ اعوڈ مان ئي نڪت وآهي. 
اهي سورتون ڄغ تعويذ آهن جيڪي قاري ۽ قرآن ٻنهي جي حفاظت ڪن 
ٿيون. اها انهن ٻنهي سورتن جي خصوصيت آهي جنهن ڏانهن حضرت 
محمّد اسانجو ڌيان ڇڪرايو آهي ۾ ان خصوصيت جي حوالي سان ڏو 
وڃي تت انهن سورتن جو نزول وارو شان ۾ر(01001 111101101081091) ڀل 
ڪهڙو بہ متام هجي پر تلاوت جي مقصدن جي حوالي سان انهن جو 
درست متام اهوئي آهي جتي ڪلام پاڪ جي ترتيب پر رکيو ويو آهي. 

ڊاڪٽر علي شريعتي پنهنجي ڪتاب ”الڂح" پر معوڎتين جي 
مفهوم تي پنهنجي مخصوص انداز ۾ روشني وڌي آهي پر هتي ان ڳاله 
ڏانهن اشارو ڪرڻ خروري ٿيندو تم ڊاڪٽر شريعتي تسير نہ پر مفهومر 
ڪيو آهي. مفهوم مان مطلب ڪنهن آيت جو تفسير آڏو رك کان 
سواءِ ان کي واسطيدار موضوع ساڻ ٺهڪاگڻ آهي. انڪري جو حقيقت 
جا ڪيترائي شعاع هونديون آهن جيڪي ن ڄاڻ زندگيءَ ”06 
ڪهڙن پاسن کي روشن ڪن ٿيون. ڪنهن خاص واقمي يا ڪنهن خاص 
صورتحال پر جيڪڏهن ڪا آيت ٺهڪندڙ لڳي ت, هي انجو تفسير نہ پر 
اج ات اه آهي. 

حجڃٴب هڪ روحاني سفر سفر آهي ۾ تلاوت ب روحاني سفر سفر آهي. 
حج جي حڪمن پر سڀ کان آخري مرحلو رمي (پٿريون چٿٽڻ) آهي 
جنهن پر ٽن شطانن کي پٿر هنيا ويندا آهن. قرآن جي تلاوت ۾ سڀ 
کان آخري مرحلو معوفذتين جي تلاوت جو آهي جنهن ۾ر تن وڏن شرن 
کان پناهم گهري ويندي آهي. رمي ۾ سورة فلق ۾ سورة ناس جي تلاوت 
جي مقصدن پر جيڪا گهري هڪ جهڙاگپ ملي ٽي تنهن جي نشاندهي 
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بجججججججڪڪڪ 
ڊاڪٽر شريعتيءَ انتهائي بصيرت ڀرئي ائداز ۾ ڪئي آهي ۾ لکيو آهي تہ 
”حج جي پڄاڻي تي رمي آهي. قرآن جي ٻڄاڻي تي سور فلق ۾ سورة 
ناس آهي ۾ اها بہ سفارش ڪٿي وئي آهي ت,ہ حج جي طول ۾ر قرآن پاڪ 
جي تلاوت مڪمل ڪكي وڃي. حج جو آخري مرحلو ٽن بتن سان رمي 
آهي قرآن جي آڂخري سورت ٽن قدرن جي نفي آهي ۾ ٻكي هڪ خطري جي 
نشاندهي ڪن ٿا. حج پورو ٿيو ۾ ٽن بثتن سان رمي جي ضرورت باقي 
آهي. قرآن پورو ٿيو ۾ ٽن زبردست شرن کان پناهر جي ضرورت باڻي 
آهي. رمي پر الله تعاليٰي حضرت ابراهيسر کي ٽن بڻن جي خطري کان 
ڊيڄاري ٿو. اهو ابراهير جيڪو تاريڂ پر توحيد جي رسالت شروع 
ڪندڙ آهي. ۾ قرآن جي پڄاڻي تي الله محمد صلي الله عليه وسلمر کي ٽن 
شرن جي خطري کان ڊيڄاري ٿو. اهو محمد صلي اله عليه وسلمر جيڪو 
تاريخ ۾ توحيد جي رسالت جي تڪميل ڪرڻ وارو آهي ت ”اي 
محمدص جا پيروڪار! تو جنهن حج دوران ابراهيمي سنت کي نہ رڳو 
ظاهري عمل ۾ر پر معنوي رمز سان مڪمل ڪيو آهي. مثيٰ کاڻ مطمگڻ 
ٿي ڪيڏانهن ٿو وڃين”. ڊاڪٽر علي شريمتيءَ جي انهن لنظن جي 
تسلسل پر اسين اهو چئي سگهون ٿا تم ”اي محمدص جا پيروڪار! تو 
جنهن قرآن جي تلاوت ڪري هڪ روحاني سفر جي تڪميل ڪئٿي آهي 
جنهن لاءِ تلاوت مسموع ناهي رهي پر مطبوع ٿي چڪي آهي. اخلاص 
جي بلنديءَ کان مطمعن ٿي ڪيڏانهن ٿو وڃين. مہوفذتين جو تعويذ 
پنهنجي ڇاتيءَ/ دل تي ٻڌ تہ جيگن روشنيءَ جي ويرين, جهالت ۾ ظلمر 
جي عملدارن جي يلثار کان محفوظ رهين ۾ انهن جي ڪارواين کان 
محفوظ رهين جيڪي تنهنجي آڏو تنهنجو رب ۾ رازق بُڻجي ٿيون اچن. 
جيڪي تنهنجي سامهون هر اقتدار جون مالڪ بڻجي ٿيون اچن جيڪي 
تنهنجي پيشائيءَ جي سجدن تي کاٽ هثڻ لاءِ تقدس جي روپ ۾ 
تنهنجي سامهون اچن ٿيون. 
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ور 
رَڀالفلن 
”چئي ڏي ت آءِ پا گهران ٿو رب الفلق کان يعني باک جي 
روشني جي پروردگار کان” 
سڀ کان پهرين اسان کي استماڈي جي لغوي معنيٰ. استماذي 
! جي محرڪن ۽ جن کان استعاذو ڪيو وڃي ٿو تنهن جي صفتن ۾ 
| خصوصيتن تي غور ڪرڻو آهي ت جيگن رب الفاق جي مفهوم جا مختلف 
ته ۾ ان پر لڪيل گهرايون سامهون اچي سگهن. 


جاءِ پر اچڻ. ان سان لاڳاپو قاگر ڪرڻ ۽ ان جو نوڪر/ تابعدار ٿي 
وڃڻ. 


استماڎي جا محرڪ آهڻ ڪنهن دشمڻ جو ڊپ, ڪنهن هاڃو 
رسائيندڙ طاقت جو ڊپ ۾ انجي متابلي پر پنهنجي ضعيف/ ڪمزور هكڻ 
احساس. هيءَ دنيا خير ۾ شر جي جنگ جو ميدان آهي. جتي شر 
ن طاقّون انسان جي عقيدي ۾ عمل کي ڪمزور ڪرڻ جي پويان 
ٳل آهن. انسان وک وک تي شر جي مختلف صورتن سان ٽڪراءُ واري 
يفيت پر آهي. اهو ٽڪراءُ داخلي محاذ تي بہ آهي تم ٻاهرين/ خارجي 
٣‏ ذ تي بہ آهي يعني انسان کي پنهنجي نفشس جي شر سان بہ متابلو 
ڪڻو آهي ۽ شر ج رن سان ته جڪ ار ان 
پر ٺاهر ٿين ٿيون. هيءُ ڄڻ زند گي ۾ انجي حقيقت جو شعور آهي. 
”9905-5-7 
پاڻُ تي ڀروسو ڪندو ت, هو ويڙه هارائي ويندو. ان جنگ پر ڪاميابيءَ 
جو رستو پنهنجي ضميف هگڻ جو احساس آهي جيڪو الله کان استماڎو 
ڪرڻ جو محرڪ بڻجي ٿو. پنهنجي ڪمزوريءَ, عاجزيءَ ۾ نفس جي 
ڪمزوريءَ جو اهو احساس ڄڻ تم نفس جي معرفت جي منزل آهي. 
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پنهنجي ڪمزوريءَ جو احساس ان ڳاله جو دليل آهي تم 
انسان جنهڻ کاڻ استماڎو گهري رهيو آهي ان بابت اهو يتين اٿس تم 
منجهس ايتري سگهم آهي جو هو هر دشمن تي حاوي ٿيندو. اها الله جي 
قدرت تي ڀروسي ۾ اعتماد جي منزل آهي. ان ساڻ گڏو گڏ استماڌذو ان 
يتين جو پغ اظهار آهي تہ اسين جنهڻ کان پناه, گهري رهيا آهيون سو 
نديع قرع تو آهي چو 
هو شر خلاف اسان جي ويڙهم کي پنهنجي ويڙه, ليکيند ۾ انڪبري ٿي ۽ 
لامعا لا جن ڄث خوه اه | 
سان جهيڙو ڪرڻ آهي. أ 

هتي اها ڳاله ذهن پر رک ضروري آهي تہ استماي جو مطلب | 
جنگ کان فرار ٿيڻ ناهي پر اڻجو مطلب شر خلاف جهاھ ۾ له تعاليٰ | 
کان توفيق ۾ نصرت طلب ڪرڻ آهي. لين نر ون جوا 
سڀ کان وڏو هٿيار آهي. . هو ير آي جنهڻ انوا 
باڻي سمورا هٿيار بيڪار آهن ۾ جنهڻ جي هوندي موسيٰ جي عصا/ لا 
فرعوني طاقت جو جادو ٽوڙڻ لاءِ ڪافي آهي. ڳاله اها سامهون آ آٿي تا 
استماذي جا مصحرڪ آهڻ شر جي طاقتؾ کان پئدا ٿيندڙ ډپ٫‏ انج 
مقابلي پر پنهنجي ضمينيءَ جو احساس. ال تعالي جي غلبي ۾ قدرت لي 
اعتماد, سندس رحمت ۾ استعانت تي ويساهہ, ۾ ان ڳاله تي يقينڻہ 
خير ۾ شر جي ويڙهم پر فيصلي ڪن هٿيار مادي سببن جي گهٹاگي پر 
مسبب الاسباب جي نصرت آهي. 

زب الفلق چڙ مفهوؤمم: هاڻ ان پسمنظر پر رب الفلق جي 
مفهوم تي غور ڪيو وڃي ت معنيٰ ۾ مطلبن جون ته دار گهرايون نظر 
ٿيون اچن. رب الفلق چكي الله تماليٰ جي ربوبيت جي هڪ خاص شان: 
ڏانهن اشارو ڪيو ويو آهي. فلق جي سعنيٰ آهي ڪنهن شٿي کي ڦاڙي 
ڪا شي ڪڍڻ ۾ اها شكي جيڪا ڦاڙي ڪڍي وڃي سا ب فلق جي 
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معنائن پر اچي ٿي. جيڪڏهن مختلف تفسيرن جي روشنيءَ پر فلق جي 

مَعنائن تي غور ڪجي ت, تخليق جي عمل جي هڪ مسڪمل تصوير 

سامهوڻ اچي ٿي. اها ڳاله سمجهڻ لاءِ اهو ڏسڻ شمروري آهي تہ لفظ 

فلق ڪهڙن ڪهڙن موقمن تي لاڳو ٿگي ٿو. 

۱ - فلق جي معنيٰ آهي اونداهي ڦاڙي نورڪڊڍڻ. مطلب تم اوئداهي جن 
بہ ڳالهين جي علامت آهي تن کي مٽائي انهن مان صبح جو نور 
ڪڍڻ. اهو رب الفلق جو شان آهي. اونداهي خارجي دنيا جي طبعي 
ظلمت بہ آهي ۾ داخلي دنيا جي ننس جي ظلمت پڻ. حرص.: 
حسد, شهوت ۽ ڪاوڙ اهي نفس جون انداهيون آهن. انهن 
اونداهين کي ڦاڙي ان مان عدل. احسان, رحمت ۾ روحانيت کي 
ظاهر ڪرڻ ڄڻ تہ به ميت جي رات مان ملوڪيت جي باک 
ڪڍ ڻ اهو رب الفلق جو شاڻ آهي. 

٣‏ -۔ فلق نور جو اهو شعاع آهي جيڪو مايوسين جي رات ۾ اميد جو 
ڪرڻو بڻجي طلوع ٿگي ٿو. امام محمّد باتر“ کان ڪنهن پڇيو ت 
خدا کي ڪيکن سڃاڻجي. پاڻ فرمايائون تہ جڏهن سمورنڻ سببڻ 
مان اميدون ختم ٿي وڃن ان مهل دل ۾ر اميد جو جيڪو ڪرڻو 
رهي ٿو ۾ جڏهن بندو سمورن سببن کاڻ ڪٽجي مسبپ الاسباب 
ڏانهن رجوع ٿو ڪري تت اهو مسبب الاسباب خدا آهي جيڪو 
مايوسين جي رات پر اميد جو ڪرڻو ٿوپگدا ڪري. 

٣‏ ۔۔ فلق اهي گاهم ۾ ٻوٽا آهن جيڪي زمين جي اونداهي چيري نڪرن 
تا. ساڳي ريت بيضي يا ماءُ جي ڪُک ۾ر ٻار جو پلجڻ ۾ هڪ 
خاص وقت تي بيجان مادي مان زندگيءَ جو ظاهر ٿيڻ اهو فلق آهي 
۾ رب الغلق جو شان اهو آهي تت هو نيستيءَ مان هستي ۾ موت 
مان زنددگي ڪڍڻ وارو آهي. 
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٣‏ ۔ بنجر ۾ بيابان زمين آباد ڪرڻ ۾ ڪڪرن کي نپوڙي انهن مان پاڻي 
وسائڻ جو عمل ٻہ فلق جي معنائن ۾ر اڄي ٿو. 
۔ جڏهن ثيت ۾ ارادي سان عمل ٿٿي ٿو ت اها بہ فلق جي ڪيفيت 
آهي. ان پر تخليق ۾ ايجاد جون خصوصيتون آهن. اها تنڪر جي 
اثق تي حقيقت جي باکگ ڦٽڻ جي منزل آهي جنهن جي سڀ کان 
وڌيڪ روشن تمثيل غار حرا جي اونداهيءَ ر هدايت جي نور جو 
ظاهر ٿيغ آهي. 
۱ - ساڳي ريت مادي ۾ عنصرن جي ترتيب مان زندگيءَ جو نمودار ٿيڻ 
لفظن جي پردي مان معنيٰ جو ظاهر ٿيڻ بہ فلق سڏ بو آهي. 
ڄڻ ت رب الفلق جوشاڻن اهو آهي ت هو اوئداهي چيري نور 
ڪڊڻ وارو آهي. هو ڊپ, ظلم, جهل ۾ حسد جي ظلمتن ماڻ عدل, 
احسان, رحمانيت ۾ روحانيت جي باک ظاهر ڪندڙ آهي. هو مايوسين 
جي رات ۾ر اميید جي روشني روشن ڪرڻ وارو آهي. هو ماحول جي 
اونداهيءَ ۽ هدايت جي شمع روشن ڪرڻ وارو آهي. ساڳي ريت ارادن ۾ 
نيت سان فعل جو ٿيڻ, عنصرن جي ترتيب سان زندگيءَ جو ظاهر ٿيڻ ۾ 
لٿظن جي پردي مان معنيٰ ڦٽڻ بہ رب الفلق جو شان آهي. مختصر اهو ت 
رب النلق جو شان اهو آهي ت هو عد مر جي اونداهيءَ مان وجود جو 
پیدا ڪندڙ آهي. ٻين لفظن پر اسان چگي سگهون ٿا تت رب الفلق جو 
مفهوم ايترو تت وسبع آهي جو ان پر اللہ تعاليٰ جي عظمت ۾ جبروت, 
سندس عزت ۾ حڪمت ۾ سندس رحمانيت ۾ ربوبيت جي مختلف 
شاخن جا جلوا نظر ٿا اچن. سندس قدرت ۾ جبروت جو شان اهو آهي 
ت هو موت ۾ قيامت جو مالڪ آهي. هو خير ۾ شر جو مالڪ آهي. هو 
موت مان حيات ۽ ظلمت مان نور ڪڍندڙ آهي. سندس حڪمت ۾ عزٿ 
جو شان اهو آهي تم هو نيستيءَ جي پردن پر زندگيءَ جي پالتا ڪندڙ ۾ 
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هڪ خاص وقت تي اها زندگي ظاهر ڪندڙ آهي ۾ سندس رحمانيت ۾ 
ربوبيت جو شان اهو آهي تہ هو مايوسيءَ جي اونداهين پر اميدن جا ديپ 
ٻاريندڙ ۽ ساحول ۾ ننس جي ظلمتن کي هدايت جي نور سان 
جرڪاگيندڙ آهي. هو ئي ڏهن راتين جي اونداهيءَ ۾ر باک ڦٽيءَ جي پالنا 
ڪندڙ آهي. هوئي شر مان خير ڪڍندڙ آهي. مطلب تہ سندس قدرت 
جو شان بہ آهي ت. جبروت بہ آهي. عزت ۾ حڪمت بہ آهي ۾ رحمانيت 
۾ ربوبيت ب. ۽ اهيگي هي خاصيتون آهن جيڪي ان هستيءَ ۾ ملڻ 
گهرجن جنهن کان استعاڎو ڪجي. 

هن سورت جي نزول جي شان تي غور ڪندي اها حقيقت ڎهن 
پر رگ ضروري آهي تم جاهليت جي ڏينهن ۾ عرب دهر (زماني) جي 
قوتن کاڻ ڊڄندا هئا. هو رڻ پٽ جي رات جي اونداهين کان ڊڄندا هكا ۾ 
انهن اونداهين کي اڻ ڏٺل قوتن جو ٿاڪ سمجهندا هکا. هو جادوءَ ۾ 
ڪهائت کان ڊڄندا هکا. هو قبيلن جي پاڻ ۾ حسد کان پريشان هئا, 
اهي ئي تصويرون (1119805) ڪلام پاڪ پر استعمال ڪيون ويون آهن 
پر انهن جي معنيٰ ايتري ت گهري آهي جو اها ڪنهن هڪ ماحول يا 
زماني لاءِ محدوه ناهي. سورة فلق ۾ ان ڳاله جي هدايت ڪكي ويئي 
آهي تہ انسان کي هاڃو رساڱيندڙ شر جون قوتون دهر جون خلتقيل 
ناهن پر اهي بہ ان رب الفلق جون پئدا ڪيل آهن جيڪو خير جو بہ 
مالڪ آهي ت, شر جو بہ. انڪري انهن قوتن خلاف ان کان ئي پناه, 
گهرجي جيڪو شر مان خير ۾ ظلمت مان نور ڪڍڻ جي سگه رکي 
ٿو. جيڪو عزت ۾ حڪمت, قدرت ۾ جبروت جو صاحب آهي ۾ جنهن 
جي ربوبيت جو شان اهو آهي تہ سندس ربوبيت هر ڪينيت تي پکيڙيل 
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ِن رمحا 
٫ڻا‏ "اي 


رب الفلق کانپوءِ موضوع اچي ٿو من شر ما خلق. انجي مفهومر 
تي غور ڪندي اها ڳاله ضرور ذهڻن پر رکڻ گهرجي ت, هت شر جو لفظ 
مطلق استعمال ٿيو آهي جنهن جي معنيٰ آهي هر قسر جو شر. منردات 
امام راغب اصفهانيءَ پر شر جي معنيٰ هيءَ ٻڌائي ويئي آهي ت هر اها 
شيءَ جنهن کان هر ڪنهن کي ڪراهت اچي سا شر آهي ۾ هر اها شيءَ 
جيڪا هر ڪنهن کي وڻي سا شر جو ضىد آهي يعني خير آهي. 
شر جون مختلف ہعنائُون: شر لفظ وسيع طور تي لاڳو ٿئي ٿو. 
هر برائي ۾ هر هاڃيڪار شيءِ شر جي دائر ۾ اڄي ٿي. پنهنجي سمجهہ 
لاءِ اسان شر جي مختلف حالتؾ کي هن ريت سمجهي سگهون ٿا ت, 
ڪجه شر اهي آهن جيڪي فطري عنصرن جي ڪار فرمائي/ عمل جو 
تيجو آهن جن جو تعلق آرشضي ۾ سماوي آفتن ساڻ آهي, جيگڻ زلزلو. 
واچوڙو. ٻوڏ يا ڏڪر وغيره. شر جو هڪَ قسم اهو آهي جيڪو 
زندگيءَ جي شرط طور سامهوڻ اچي ٿو جهڙوڪ., زندگيءَ جو عدم 
استحڪام, مرض, بيماري ۾ زوال جي ڪيفيت ۾ موت. ڪجه شر اهي 
آهن جيڪي اميدن جي ختمر ٿيڻ, مايوسي ۾ خوف جي نتيجي پر پئدا ٿين 
ٿا. شر جو هڪ قسر اهو آهي جيڪو معروضي حالتن جي نٿيجي پر 
ظاهر ٿكي ٿو جهڙوڪ, غلامي, غربت, ظلم, جهل ۾ جنگ جو ډپ. 
ڪجه شر اهي آهن جيڪي انسان جي پنهنجي ننس پر پئدا ٿين ٿا 
جهڙوڪ, حرص ۾ حسد, دولت ۾ اقتدار جي خواهش, شهوتن ۾ لذتن 
جي رغبت. شر جو هڪ قسر اهو بہ آهي جيڪو فاسد عٿقيدن مان پئدا 
ٿيندو آهي ۾ اهي سمورا شر ”من شر مان خلق” جي دائري ۾ اچن ٿا.. 
مطلب تم هر شگي جيڪا پگدا ڪئي وئي آهي انجو اهڙو پهلو جنهن سان 
انسان کي تڪليف, ڪراهت يا غر ۽ وهر ٿکي. شو سڏبو آهي. ان 
ڳالهہ ٻولهم مان اهو نتيجو نڪري ٿو ت. ڪجه شر تہ ڪاٿنات جو 
حصو آهن. حياتيءَ جوشرط آهن جهڙوڪ زند گيءَ جو عد مر استحڪام, 
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ڪجه شر تڪوين جو حصو آهڻ جهڙوڪ, فطري حادٿا ۽ 
ارضي ۾ سماوي آفتون. ڪجھہ شر معروشي حالتن جو نتيجو آهن 
جهڙوڪ, دُلت ۾ مسڪتنٿ. 


ڪجه شر اخلاقي حالت جي پستيءَ جو نتيجو آهن. 

شر جو محرڪ بہ شر آهي ۾ شر جو نتيجو بہ شر آهي. انساني 
دل جون اونداهيون ٻہ شر آهن تم انهن ڪري ماحول تي جيڪا ظلمت 
ڇانئجي ٿي سا بہ شر آهي. 

انتهائي مختصر طور تي اهو چئي سگهجي ٿو ت, شر جو هڪ 
قسر فطري آهي. جيڪو هڪ جسماني, هڪ نفسائي ۾ هڪ روحاني 
آهي. شر جا محرڪ داخلي بہ ٿيندا آهن تم خارجي بہ. 

اوله جا مفشڪر شر کي ٽن درجن ۾ ورهاٿين ٿا يعتي ڏک ۾ 
پيڙا جيڪي زندگيءَ جو حصو آهن. بدهيگتي جيڪا طبعي يہ آهي تہ 
اخلاقي بب. ۾ ڏوهم ۾ گناه جنجي نتيجي ۾ر فساه پئدا ٿئي ٿو. 

اٿين چئجي تم انساني زند گي مختلف جهتن ۾ ڪيثيتن جي حوالي 
سان شر پر ڦاٿل نظر اچي ٿي. 

شر جي معنائن, شر جي قسمن ۾ انجي محرڪن تي غور ڪرڻ 
سان اسين ان نتيجي تي پهچون ٿا ت جيڪو شر ظاهر ٿگي ٿو سو انهن 
شين جي ذريعي ظاهر ٿکي ٿو جيڪي خلقيون ويون آهن. من شر ما خلق 
پر اهوئي مفهومر لڪيل آهي. ان پر استفراق ناهي پر عموميت آهي يعني 
اِهو نہ تم هر شكي جيڪا پئدا ڪگي وئي آهي تنهن ۾ لازمي طور تي شر 
آهي پر عموميت شضرور آهي. اهم ڳالهہ اها آهي تم شر جي نسبت 
مخڂلوق سان آهي خالق سان نہ. انجو مطلب اهو بہ آهي تم شر جو تعلق 
خلق جي جهان سان آهي امر جي جهان سان ہ. امر جي جهان جي 
ڪيفيت اها آهي ت الله حڪم/ امر ڪري ٿو عدل جو, احسان جو ۾ 
ايتاءِ ذوي الثربيٰ جو. ان ۾ هڪ نڪتو اهو بہ آهي تہ انسان انهن 
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مختلف قسمن جي شرن کان ڇو ڊڄي رهيو آهي جيڪي مخلوق مان پئدا 
ٿي رهيا آهن. اهي شر انهن شين مان پئدا ٿي رهيا آهن جيڪي الله 
خلتيون آهن. انڪري کيس گهرجي ت, هو انهن مخلوق جي شرن خلاف 
خالق کان پناهم گهري جيڪو هر مخلوق کان تمام گهڻو سگهارو ۾ 
صيتن تي غالدآهي؛ 

خير ۾ شر جو مسكلو مسلمانن ۾ر ڪيٽرن ئي لفظي بحثن ۾ 
تڪرارن جو سبب رهيو آهي. انڪري ان موقعي تي ڪلام پاڪ جي 
آيتن جو اڀياس انتهائي احتياط سان ۾ انتهائي معروشضي انداز پر ڪرڻ 
گهرجي. ڪلام پاڪ جي ڪيترين ئي آيتن بر بندي کي پنهنجي فعلن جو 
مڪمل طور تي مختيار ڄاڻايو ويو آهي. ٻکي پاسي آهي آيتون آهن جن 
پر اهو ٻڌايو ويو آهي تم جيڪي ڪجهم ٿي رهيو آهي سو ال طرفان ٿئي 
پيو. ٽين قسمر جي آيتڻ پر چيو ٿو وڃي تم چڱايون اللہ طرفان آهن 
جڏهن تت براين جو تعلق بندي جي ننس سان آهي. اها ڳالم چڱي ريت 
سمجهڻ شروري آهي ت هن ڪائنات ۾ر ڪابہ چر پر الله جي اڎن بنا 
نئي ٿي سگهي. الله جي مشيت هر ننڍي وڏي ڳالهہ تي حاوي آهي پوءِ 
ڀل اها ڪنهن وڻ تان ڪنهن پن جو ڇُڻ هجي يا ڪربلا جي عظيم 
شهادت وارو واقعو. پر الله جي مشيت ۾ سندس اڎن ۾ الله جي امر يعني 
سندس رشا پر وڏو فرق آهي. مشيت ڌار ث 86 شٿي آهي. 
الله جي مشيت ۾ر ڪو ب بندو دخيل ناهي ۾ نہ مشيت ڪنهن بندي جي 
مجبوري آهي پر هر بندو الله جي امر جو پابند 9 
ڪرڻ جو حڪر ڏنو ويو آهي جيڪي الله جي رضا حاصل ڪرڻ جو 
سبب آهن ۾ انهن ڳالهين کان منع ڪكي وئي آهي جيڪي الله جي 
ناراشگيءَ جو سبب بڻجن ٿيون. سڀ کان وڏي غلط فهمي مشيت ۾ امر 
پر فرق نہ ڪرڻ سان پگدا ٿئي ٿي. اڪثر ظالم پنهنجي ظلم جو جواز 
ڳولهڻ لاءِ قرآن جي انهن آيتؾ جو حوالو ڏيندا آهن جيڪي الله جي اڎن 
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۾ سندس مشيت متعلق آهن پر هو الله جي امر ۾ سندس مشيت کي 
منجهائيندا (601۱!1150) آهڻ. هو ان ڳاله کي مشٽبہ ڪندا آهن تہ بندي 
جو تعلق اللہ جي مشيت سان ناهي پر سندس امر ۾ سندس رضا سان 
آهي۔ تاريخ پر ظالن طرفان ان غلط دعويٰ جو بدترين مشال يزيد جي 
ڪربلا واري واقعي کي الله سان نسبت ڏيڻ جي دعوي آهي. 

ٻي ڳاله اها ياد رکڻ شمروري آهي تم هر فعل جو تعلق بندي ۾ 
اللہ سان مختلف نوعيت جو ٿکي ٿو. جيڪڏهن بندي ۾ اللہه کي هڪئي 
سطح تي ڏٺو وڃي ت اها تمامر وڏي غلط فهمي آهي. اڻ بابت هڪ 
امريڪي مفڪر چيو آهي تہ تخليق جو معاملو اهڙي رمز ۾ راز جو 
معاملو آهي جو هڪ شکي الله تخليق ڪي ۾ انکي محدود دائري ۾ ٿي 
سهي. آزادي ۾ اختيار بہ ڏنو. اها جيڪا ڳالهم ڪكي ٿي وڃي ت, فعل جو 
خالق الله آهي انهن معنائن پر جن ممنائن پر بندو فعل جو خالق آهي تہ 
اها ڳاله غلط آهي انڪري جو الله جي سطح ۾ بندي جي سطح هڪٻكي 
کان ٻنھ مختلف آهن. 

ٽين ڳالهہ اها تم جڏهن انسان کي اختيار ڏنو ويو تم جنهن 
وقت هو خير ڏانهن راغب ٿكي ٿو ان وقت جيکن تت هو الاهي امر جي 
اطاعت ڪري ٿو انڪري سندس اهو ڪر مشيت موجب هئڻ ساڻ گڏ 
ٿي الله جي رشا ۾ سندس خوشنودي جو سبب بشُجي ٿو. ان پر الله جي 
هدايت ۾ توفيق بہ شامل ٿي وڃي ٿي. انڪري ال سان انجي نسبت ٿي 
وڃي ٿي. انجي ابتڙ جڏهن انسان شر ڎانهن وڃي ٿو ت, سندس اهو 
عمل مشيت کان ٻاهر ت نہ هوندو آهي پر الله جي امر جي مخالفت جو 
سبب بڻبو آهي تنهتڪري اله شر کان پنهنجي براًت/ لاتعلتيءَ جو اظهار 
ٿو ڪري. 

ها ڏسڅو اهو آهي تت الله جي پناهم پر اچڻ جو نتيجو ڇا ٿئي 
ٿو. ان ڏس پر آتا طاليقانيءَ جي لکڻيءَ پر ٻڌايو ويو آهي تم جنهن وقت 
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بندو الله جي پناهہ پر اچي ٿو وڃي تہ سندس فڪر, مشاهدي ۾ رد عمل 
جا طريتا بد لي وڃن ٿا. هاڻ هو حادثن جو غلام نٿو رهي پر انهن جو 
آتا بڻجي ويندو آهي. هو حادثن جي سطح کاڻ بلند ٿي وڃي ٿو. هو 
ماحول جي جبر ۾ر پنهنجي رد عمل سان اختيار جي راه, ڪڍي وٺي ٿو 
۾ هر شر جو ر خير ڏانهن موڙڻ جي وت/ سگه حاصل ڪري ٿو وٺي. 
آقاءِ طاليقانيءَ جي لفظن جو ترجمو هن ريت آهي؛ 

”شر جو تعلق خلق سان آهي. متضاھ حادثڻ پر انسان جي 
نقطي نظر, فڪر ۾ رد عمل جي طريتي سان خير ۾ شر ظاهر ٿکي ٿو. 
سو جيڪڏهڻ انسان اڻهڻ متشاد حادثڻن کان مٿڀرو ۾ برتر هجي ۾ 
پنهنجو پا کي رب جي قدرت جي پناهہ گاه تائين پهچائي ڇڏي ۾ 
مٿس ايمان آڻي ۾ سندس پناه, پر اچي ۽ ان متام تان دئيا جي حادثن ۾ 
واقعن کي ڏسي تہ جيڪا شكي شر نظر اچي رهي آهي ان کان امان 
حاصل ڪري ٿو وٺي ۾ هر شر جهڙيءَ شكي اندر خير يا خير جو امڪاڻ 
ڏسي ٿو ۾ ان وسيع نظر ۾ ارادي جي برڪت سان, جيڪا رب جي پناه, 
۾ر کيس حاصل ٿکي ٿي. هر حادثي جو رخ خير ۾ برتر مقصد ڏانهڻ 
موڙي ٿو ڇڏي ۾ حادثن جي موجن تي خير جي ساحل ڏانهن وڃي 

ٿو پر جيڪڏهن انسان ان پناهہ کان محروم ۾ رب جي پناه, 
کان پاسو ڪندڙ آهي تم سندس متام حادثن پر ٿکي ٿو ۾ حادثي جي هر 
موج ۾ هر واقعي کان پوءِ ڀل اهو فطري هجي يا معاشري طرفان هجي. يا 
پنهنجي فڪر ۾ انديشي جي اندر مان اڀري اهو خود ساخت ۾ پاڻ مرادو 
ڦُٽندڙ هجي ٿو ۾ اهوحادڻو ۽ اهو واقعو هن لاءِ شر ٿيو وڃي ۾ شر جي 
موج هنكي جيڏانهن چاهيندي لوڙ ويندي ” ۾ انکان پوءِ هو لکي ٿو 
”قل اعوذ برب الفلق” 
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سور الفلق 
خير ۽ شر بابت ڪج بنيادي نڪتا 
اسلامر پر خير ۾ شر بابت بحث پر هيئيڻ نڪتن کي ڎهڻ ۾ر رک 

مناسب ٿيندو؛ 

۱ سب آڻياان پهرين ڳالھ اها تہ واجب الوجود فقط هڪ ذات آهي ۽ 
اُها الله جي آهي. ”ڪل ہڻ عليها فان ويبقيٰ وجه ريڪ ذواجلال 
والاڪرام” اللہه کان سواءِ جن موجودات مر وجود آهي سو مطلق 
نن پراشافي آهي. 

٣‏ _ الله جي ذات جيئن تم مطلق وجوه آهي انڪري اها مطلق خير آهي. 
انجو مطلب اهو آهي تہ وجود خير آهي ۾ عدم شر آهي. جنهن ۾ 
جيترا وجود جا امڪان وڌيڪ ظاهر ٽين ٿا ان ۾ اوتروئي وڌيڪ 
خير هوندو آهي. غير جو اهو تصور اخلاقي خير جو تصور ناهي بر 
اهو تڪويني خير (02000 60110) جو تصور آهي. 

٣‏ _۔ موجودات جو قدر, مُله ۾ مرتبا وجود جي لحاظ سان طكي ٿيو آهي 
۾ انهيءَ حوالي سان انهن جي خير جا درجا ظاهر ٿين ٿا. 
صمودي جاگزو ورتو وڃي تم پہو لڳندو تم جمادفاث, وجود جي 
جن ۾ اؤسر, غذ| ۾ نسل وڌا جي صلا حيت نگي ٿي. نباتاك 
کانپوءِ حموانات جو درجو آهي جنهن پر نباتاٿ جي صفتڻ سان 
گڏو گڏ حواس ۾ احساسڻ جي صلاحيت پڻ ٿئي ٿي جنهنکي هڪ 
درجي جو شعور چٿي سگهجي ٿو. 
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حبواناٿ جي صفتن گانسواءِ عقل, شعور, عمل جي محدود آزادي, 
ارادو ۾ سڀ کان وڌيڪ تم پاڻ سڃاڻڻ واري وصف ملي ٿي. اها 
پاڻ سڃاڻڻ واري وصف انسان کي اها فرديت عطا ڪري ٿي جنهن 
جي نتيجيً پر هر ماڻهو هڪ محشر خيال (خيال جو وڏو ميدان) 
ٿي پوندو آهي ۾ جنهن حد تائين انسان ترقي ڪندو آهي انهيءَ 
نسبت سان سندس فرديت ترتي ڪندي ويندي آهي. انسانيت جي 
هيٺين سطح تي فرديت جو اهو فرق تمام ٿورڙو واغىح هوندو آهي 
پر انسانيت جي بلند سطحن تي اها فرديت انتهائي واشضح ۾ منفرھ 
ٿيندي ويندي آهي انڪري چيو ويندو آهي تہ ٻن انسانن پر جيترو 
فرق ٿئي ٿو اهو فرق ڪن ٻين ٻڻ شين ۾ر نٿو ملي. ٻين موجودات 
جي سطح تي اهو فرق جيڪڏهن هوندو بہ آهي ت, انجي نوعيت 
طبعي آهي يعني رنگ. نسل ۾ قد بت جو فرق. اهو انسان ٿي آهي 
جنهن جي اندز پر يعني زند گيءَ جي ڪيفيت جو فرق ملي ٿو. ان 
گال ڏانهن قرآن شريف اشارو ڪندي چيو آهي ت ”انسان جي 
ڪيثيت اها آهي جو هو پلند ترين درجي تائيڻ بہ پهچي سگهي ٿو 
تہ نهايت هيٺئين درجي تائين ڪري بہ سگهي ٿو” 

وجود جي هيئين سطح کان بلندي ڏانهن جيڪا ارتقا ٿي رهي آهي 
سا پاڻ سڃاڻغ جي ارتقا آهي. هاڻ ان ساڳي ڳاله کي اڳتي 
وڌايون تم هڪ اهڙي هستيءَ جو تصور بہ قائم ٿي سگهي ٿو 
جيڪا اهو چئي سگهي تہ ”آءٌ آهيان" (#44/ ]), يمني جنهن پر 
احديت ۾ صمديت جون خاصيتون ملي سگهن. 

وجود جي ارتتا جو اڀياس ڪرڻ وارو ٻيو پكمانو اهو آهي تہ وجوه 
جو وهڪرو انفعاليت (ٻين جو اثر وٺغ) کان فعاليت (خود مختياري 
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ارا ها كڪڪ 
پا فمل جو اختيار) ڏانهن آهي. وجود جي هيٺين سطح تي انفماليت 
آهي ۾ پلند سطح تي فماليت. جمادات ۾ رڳو انفعاليت آهي. 
نباتات پر تمامر گهڻي محدود ۾ حيوانات پران کان ڪجه وڌيڪ 
ليت ملي ٿي. 

/ا _ انساڻ ۾ اثفعاليت ۾ فعاليت جو يلاپ ملي ٿو. هو حالتؾ کاڻ متاثر 
بر ٿئي ٿو ت انهن کي متاثر يم ڪري سگهي ٿو. هو زبين تان هڪ 

ر ۔ ارتقا جي اڻ تصور جي آخري حد ان هستيءَ جو تصور آهي جيڪا 
پاغ منشعل نم هجي پر رڳو فعال هجي. اهڙي هستيءَ کي ٿي قادر 
مطلق سڏ يو ويندو آهي. 

* ۔ وجود جي ارتقا جو ٿيون رخ جبر کان اختيار ڏاڻهن ترڻيءَ جو 
آهي. هيلين درجي تي رڳو جبر آهي جيگڻ جيكن وجود جا درجا 
ترقي ڪندا آهڻ جبر کان اختيار ڏانهن ترقي ٿيندي آهي. انسان 
جي ڪيثيت اها آهي تہ هو جبر ۾ اختيار جي وچ ۾ر آهي. اختيار ۾ 
عمل جي اها آزادي انسان جي پنهنجي رياض جو نٽيجو ٽي ٿي. 
جيترو انسان جي فرديت يا خودي ترقي ڪندي اوتروئي سندس 
عمل جي آزاديءَ پر اضافو ٿئي ٿو ايستائين جو جيڪڏهن انسان 
پنهنجي فرديت يا آزاديءَ جي نڪتي کي ڪمال جي حد تائڻ 
مضبوط ڪيو آهي تہ ظالم جو هٿ کيس جسماني نقصان تہ 
پهچاگي سگهي ٿو پر ساس فرديت يا سندس مقضد کي هاڃو 
نشو رسائي سگهي. ستراط اها ڳالهم هن ريت بيان ڪي آهي تہ 
”وڏي کان وڏي طاقت مونکي جسمائي تقصان تہ پهچائي سگهي 
ٿي پر مونکي اخلاقي نقصان نٿي رساي سگهي يعني بديءَ جون 
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سسڀحڀججججڪجججڪڪبڪ= ‏ 
قوتون مونکي ماري تم سگهن ٿيوڻ پر مونکي خراب ماڻهو بڅجڄڻ 
تي مجبور نٹيون ڪري سگهن” 

<۱ = چبر کان اختيار ڏانهن انهيءَ سقر پر هڪ اهڙي ڪمال جي منزل 
جو تصور ڪري سگهجي ٿو جتي اختيار ئي اختيار هجي. اها ال 
تعاليٰ جي منزل آهي. جنهن جو شان يفمل ما يشا: وارو شان آهي. 

اصل پر وجود جون جيڪي سطحون اسانجي اکيڻ آڏو آهن ۾ 
جن ڪيفيتن جو اسين روز مرهم مشاهدو ڪريون ٿا تن پر اسانکي 
ڪا حيرت ٿئي. البت جيڪي شيون اسين ڏسي نٿا سگهون تن پر 
عجب ۾ انڪار جو رويو اختيارڪريون ٿا جڏهن ت, ڪلام پاڪ 
اسانکي انهن ئي شين ڏانهن ڌيان ڇڪرائي ٿو جيڪي اسانجي روز 
مرهم واري مشاهدي ۾ر اچن ٿيون. انهن جي اسرار ۾ رمزن تي غور 
ويڄار جي دعوت ڏي ٿو. اهو اسان جي ڻوڪي خلقت مان موت 
بعمد حيات تي دليل ٿو جوڙي. مطلب ت, اسلام ان ڄاڻ ۾ شعور 
کي بيدار ڪرڻ جي ڪوشش ٿو ڪري جيڪو بصارت کي بصيرت 
۾ تبديل ڪري سگهي ۾ جيڪو ڄاتل ۾ محسوس ٿيندڙ شين ۾ 
قدرت جي جهن رازن جو مشاهدو ڪري سگهي. 

۱۱ - جيڪڏهڻ زمان ۾ مڪان جو رخ سامهون رکي وجود جي ارتئا 
جي ڪيفيتن جو اڀياس ڪجي ت بہ اهوئي نتيجو نڪرندو ت جنهن 
حد تائين وجوھ جي ارتقا جي سطح بلند ٿگي ٿي زمان ۾ مڪان تي 
اقتدار وڌندو ٿو وڃي. جمادات ۾ ثباتات جو عالر انتهائي محد ود 
آهي. انسان جي اندر ۾ هڪ جهان جي وسعت سمايل آهي. نباتاكث 

جي زند گي نهايت محد ود حيوان جي زند گي رڳو حال آهي. پر انسان 

ماضي ۾ مستتقبل ٻنهي تي نظر رکي ٿو. انسانيت جي پستيءَ واري 


سور الفلق 135 


سطح تي زندگيءَ جو عرصو محد ود ٿيندو آهي پر جيگن جيكن فرديت 
ترقي ڪندي آهي زیاني دائرو وڌندو ويندو آهي. وڏو ماڻهو تاريڂ ۾ر 
جيكرو رهندو آهي نہ رڳو ايترو پر پاڻ تاريخ بڻجي ويندو آهي ايستائين 
جو وجود جي هڪ اها ڪيفيت بہ آهي جتي جتي ماضشي, حال ۾ ۾ مستقبل جي 
ورهاست بي معمنيٰ ٿي ويندي آهي اهو ٿي لافاني حال (00آ٣‏ 1211118[1) 
جو تصور آهي. حضورص جڻ فرمايو آهي ت ”الله ڪنهن ڳاله جي ٿيڻ 
کان اڳ ان کي اهڙي ريت ئي ڄاڻند و آهي جهڙي ريت انجي ٿيڻ کانپوءِ 
ڄاڻندو آهي”. انڪري جو الله تماليٰ جي حوالي سان وقت جو جيڪو 
تصور اسين قائمر ڪري سگهون ٿا ان پر پهرين ۾ پوءِ جو سوال بي معخيٰ 
 . .‏ سل ٿارغ ‏ هو اگواٽ ٿي ڄاڻي 

ٿو يا پوءِ ٿو ڄاڻي هڪ انتهائي غير ضروري سوال آهي. .تال جو 
شان تہ اهو آهي جو هوگي اول آهي ۾ هوئي آخر. هو ظاهر آهي تہ هوئي 
باطن ۾ سندس علم, ڄاڻ هر شكي تي ڇانيل آهي. 

هتي اها ڳاله هڪ ڀيرو ٻيهر ذهن ۾ر ورجائڻ مناسب ٿيندي تہ 
هڪ ٿي فعل جو تعلق وجود جي مختلف سطحن سان مخلتف نو عيتن جو 
ٿئي ٿو. ساڳي ريت علت ۾ سبب جي نوعيت بہ مختلف نئي ٿي. 

انهيءَ سموري ڳالهہ ٻولهہ مان اهو نڪتو اڀري ٿو تم وجود جا 
مختلف مرتبا آهن انهن مان ڪي اسين ڄاڻون ٿا ۾ ڪڻ جي اسان کي 
خبر ناهي. جيٽرو وجود جو درجو وڌندو آهي خير جو درجو بہ وڌندو 
آهي. اهو ير اخلاقي خبر نم پر تڪويني خبر آهي. 

ٻيو ئڪتو جيڪو ذهن ۾ر رکڻ شروري آهي سو اهو تم الله هر شي 
حق سان خلقي آهي ۾ هر شي کي سهڻو بڻايو آهي مطلب تم هر شئي جو 
باطن حق آهي ۽ ظاهر سونهن آهي. الله انسان کي احسڻ تقويم تي 
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خلقيو کيس باالقوة صلاحيتون عطا ڪيوڻ آهڻ جنكي هو تربيت ۾ 
رياض وسيلي باالقعل صلاحيتن پر بدلائي سگهي ٿو. اهوئي انسان جو 
امتحان آهي جنهن لاءِ هن دنيا کي امتحان جو گهر ۾ آخرت کي جزا جو 
گهر سڏيو ويو آهي. انسان پنهنجي نفس جي تربيت ۾ رياض وسيلي 
ترڻيءَ جي انهن اوچائين تائين بہ پهچي سگهي ٿو جيڪي ملائڪن جي 
منزل کان بہ مٿي آهن ۾ پنهنجي نفس جي غفلت ۾ پنهنجي جهالت وگهي 
انهن هيٺانهين پر بہ ڪري سگهي ٿو جيڪي جانورن جي درجي کان بہ 
ڪريل آهن. انڪري جو جنهن شي پر ترتيءَ جا جيترا گهڻا اسڪان 
هوندا تنزلي ۾ پستيءَ جا بہ اوترائي امڪان هوندا آهن. 


انسان جي منزل تي اخلاقي خير ۾ شر جو سوال انڪري ٿو پئدا 
ٿي جو انسان اهڙي مخلوق آهي جيڪا پنهنجي فعل جي ذميوار آهي 
جنهن کي شمور ۾ آزادي مليل آهي ۽ جنهڻ کي هن دئيا پر آڙماگش لاءِ 
پگدا ڪيو ويو آهي. اسلام جي نگاهہ, ۾ر انسان جي ڪام يابيءَ جو 
پکمانو مبدار جو پئمانو نہ پر قدر جو پكمانو آهي يعني انسان جي 
ڪاميابي ان پر ناهي تم هن ڪيتري دولت ميڙي آهي. ڪيترا ملڪ فتح 
ڪيا اٿس. ڪيترن ماڻهن کي غلام بڻايو اٿس پر انسان جي حقيقي 
ڪاسيابي اها آهي تم هن پنهنجي نفس جي ڪيتري پاڪائي ڪٿي ۾ 
محنت وسيلي پنهنجي زند گيءَ جي ڪيفيت کي ٿرقيءَ جي ڪهڙي حد 
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شير ۽ شر بابت مختلف نظريا 

گذريل باب پر اهو بيان ڪيو ويو هو ت, وجود جا مختلف مرتبا 
آهن. وجود جي مرتبن جي ڂاظ کان خير جا بہ درجا آهن. جنهن حد 
تائين وجود جا امڪان وڌيڪ ظاهر ٿيندا آهن, اوتري حد تائين خير جو 
درجو وڌندو ويندو آهي. ايستاتين جو اسين هڪ اهڙي هستيءَ جو تصور 
بہ ڪري سگهون ٿا جيڪا خير مطلق آهي ت قادر مطلق پہ. 

وجود جي مرتبن جي لحاظ کان خير ۾ شر جو تصور تڪويني تصور 
آهي. خير ۾ شر جو اخلاقي مسكلو انسان جي نسبت سان شروع ٿئي 
ٿو. انسان کي اله پنهنجي احسن تقوير تي خلتيو آهي جيتوڻيڪ هن 
دنيا پر انسان جي زند گي عارضي ۾ فاني آهي پر هڪ ٻي سطح تي ڏٺو 
وڃي ت انسان ابديت جو ٻار )111111 01 ل[!۱اٰ) آهي. سندس زند گي 
سرمديت (هميشڱگي) جي دائري ۾ وڪوڙيل آهي. سندس سبدا“ ۾ 
منتهيٰ ال آهي. اها ڳالهہ انال و انا اليه راجمون چئي ظاهر ڪئي وئي 
آهي. پوءِ انسان کي هن دنيا ۾ امتحان لاءِ اماڻيو ويو آهي. ان لاءِ 
سندس راه پر ڏکاٿيون ۾ رڪاوٽون پڻ آهن. اهوگي انسان جو امتحان 
آهي تم هو انهن ڏکائين ۾ رڪاوٽن جي متابلي ۾ ڪهڙو رد عمل ٿو 
ظاهر ڪري. هو انهن صلاحيتن کي جيڪي منجهس باالقوة موجود آهن 
ڪهڙي ريت عملي صلاحيڻن ۾ تبديل ٿو ڪري. 

هيءَ دنيا جنت ن پر امتحان جو گهر آهي جتي خير ۾ شر پر هر 
وقت ٽڪراءُ هلندڙ آهي. ان حوالي ساڻ اهو چوڻ ت شر جو پنهنجو ڪو 
وجود ناهي بر اهو رڳو وهر آهي درست ناهي. ها اهو چئي سگهجي ٿو 
ت,ہ شر جو وجود عيني نہ بر انتزاعي آهي. پر انٿزاعي طور تي سر جو 
موجود هئڻ ان ڳانهہ جو دليل اهي تہ شر رڳو وهم ناهي. جيڪڏهن 
شر جو ڪو وجود ن هجي ها تہ خير ۾ شر جو تضاد ۾ ٽڪراءُ؛ ڪهڙي 
ريت موجود ٿي پئي سگهيو, ڪلام پاڪ پر جٿي ڪٿي شر جو ذڪر 
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آهي ۾ شر جو اهو ذڪر هر هنڌ برائي سان گڏ ۾ برائي جي معنائن ۾ 
ڪيل آهي. حقيقت اها آهي تہ اسلامي فڪر موجب خير ۾ شر جو فرق 
وهمي نم پر علمي ۾ معروفي آهي. 

ِن موقعي تي اولهم جي سوچ جي هڪ مسكلي ڏانهن نشاندهي 
مناسب ٿيندي. انکي اصطلاحي طور 070800 1 101٣لاٺ01[-1‏ چگٻو آهي. ان 
مسئلي پٽاندڙ ال تعاليٰ کي هڪ ٿي وقت تادر مطلق ۾ خير مطلق سڏڻ 
۾ هڪ تضاد نظر اچي ٿو. ان سوچ جا داعي چون ٿا تم جيڪڏهن الله 
قادر مطلق بہ آهي ۾ خير مطلق ب ت پوءِ دنيا ر شر هكڻ جو ڪهڙو 
جواز ٿو رهي؟ پر جيكن تہ دنيا پر شر موجود آهي انڪري جيڪڏ هن الله 
کي قادر مطلق مڃيو وڃي تم کيس خير مطلق نٿو مڃي سگهجي ۾ 
جيڪڏهڻ کيس خير مطلق مڃجي ت پوءِ شر جي موجودگيءَ ۾ر کيس 
قادر مطلق تسليمر نٿو ڪري سگهجي. ڄڻ ال تعاليٰ کي هڪ ٿي وقت 
قادر مطلق ۾ خير مطلق مڃڻ ۾ ظاهري طور تي تضاَد ٿو نظر اچي. 
اسلامي سوچ جي حاظ کان انهي مونجهاري جو حل اهو آهي ت الله 
تعاليٰ هيءَ دنيا امتحاني گهر طور بغائي آهي انڪري هت شر جون 
جيڪي مختلف صورتون ملن ٿيون سي ان امتحان جو لازمي حصو آهن 
ڄڻ خود انسان جي ارتقا ۾ تڪميل لاءِ انهن رڪاوٽن ۾ ڏکائين جو هگڻ 
ضروري آهي. انسان کي ڪامل نہ بشايو ويو آهي البٽہ هن ۾ر ڪمال 
حاصل ڪرڻ جي صلاحيت رکي وئي آهي. اها ڳاله هيئڻ ڪري 
سگهجي ٿي تت وجود خير آهي ۾ عد مر شر آهي. انسان ۾ر عد مر ۾ وجود 
ٻئي موجود آهن. سندس زند گي موت جي دائري پر قيد آهي ۾ سندس 
وجود جو نقش عد م جي بنياھ تي جوڙيو ويو آهي. ڄڻ خوه انساني 
وجود پر اهو 701400] موجود آهي پر انسان جي منتهيٰ ۾ ڪمال اهو 
آهي تم هو ان عارضي ۽ فاني زند گيءَ کي آڂرت ڪمائڻ جو ذريعو بڻائي 
انڪري جو کيس اصل پر آخرت لاءِ ٺاهيو/ خلقيو ويو آهي دنيا لاءِ نہ۔ 
دنيا هن لاءِ آخرت جي کيتي آهي جتي هو شر جي رڪاوٽن جو متقابلو 
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آهي۔. 

ٻيو سوال اهو تم ڇا خير ۾ شر جي فرق جو مسكاو فقط هڪ 
موضشوعي حقيقت آهي جڏهڻ تت آڳاٽي يونان ۾ر اهو چيو ويندو هو تہ 
خير ۾ شر رڳو ماڻهوء جو ذهني خيال آهي نہ تہ انجي ڪا معروشي 
حقيقيت ناهي. دين جي تعلير انجي ابتڙ آهي. سمورن دينن جي تعليم پر 
خير ۾ شر جو فرق انتهائي اهميت ت ڇا پر بنيادي اهميت وارو آهي. 
دين آڏو خير ۾ شر موضوعي تصور نئ پر هڪ معروشضي حقيقيت آهي 
جيڪا علم وسيلي ڄاڻغ گهرجي ۾ اڻ علعر جا ٽي سرچشما آهن يعني 
الهامر جيڪو هر نفس کي ڪيو ويو آهي. وحي جيڪا رسولن وسيلي 
اسان تائيڻ پهچي ٿي ۾ عقل سلير جيڪو وحيءَ جي علم جي پٺڀرائيءَ 
ڪري ٿو, مطلب تم نفس جو الهامر, وحيءَ جو علم ۾ عقل جي پٺڀرائي 
اهي ٽي فريعا آهن جن وسيلي اسين خير ۾ شر جو علمر حاصل ڪريون 


اولهہ جي فلسفي پر خير ۾ شر جي فرق وارو مسئلو انتهائي اهميت 
وارو رهيو آهي. آڱاٽي يونان جي سوفسطائين جو خيال هو ت. خير ۾ شر 
موضوعي شكي آهي. سندس چوڻ هو تت ان 01 108851118 1116 18 11811 
118 ا8 (انسان سمورين شين جو ماڀو/ ڪسوٽي آهي) پر سقراط ان 
پڄاڙي پر لکيو آهي تم انسان جي زندگيءَ پر جيڪڏهن ڪا اهڙي با 
معنيٰ ڳاله آهي جنهن جو علمر حاصل ڪري سگهجي ۾ جيڪا واقعي 
ڄاڻڻ لائق آهي تت اها فقط اها ئي آهي تہ انسان خير ۾ شر پر فرق ڪري 
سگهي. ارسطو ب ان ڳاله جو حماٿتي هو تم جيستائين اصولن جو تعلق 
آهي تم خير ۾ شر جا اعمول هڪٻكي جي آڌار تي ڄاڻي سگهجن ٿا. ها 
ڪنهن خاص موقعي تي انهن جي لاڳگو ٿيڂ پر ڪي قدر چڪ جو امڪان 
ٿي سگهي ٿو. 
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ججڪجکڪجڪجججججڪيڪو 

اوله جي جديد مفڪرنڻ مان انگريز فلسفي لاڪ جو چوڻ آهي تہ 
خير ۾ شر جي ڄاڻ هر انسان کي آهي البٿہ سندس نفسائي تقاشا 
سندس غرور تڪبر ۾ مفاد مٿس حاوي ٿي وڃڻ ٿا نم تہ ايتري ڳاله 
سڀ ڄاڻن ٿا تم خير ڇا آهي ۾ شر ڇا آهي؟ يعني انسان کي ڇا ڪرڻ 
گهرجي ۾ ڇا نہ. 

تال ٬ټحاؽٿ‏ چو تغلق آهي ڻاس رسندمنځيال الظهاڻي 
واضع بلڪم شديد آهن. هن آڏو انسان جي انسانيت جو اعتبار انهيءَ 
ڳاله سان جڙيل آهي تت هو خير ۾ شر پر فرق ڪري سگهي. هن جي 
خيال پر انسان کي مصلحت يا مفاه کان پاسيرو ٿي رڳو خير تي عمل 
ڪرڻ گهرجي. انسان اهو تم سيمجهي سگهي ٿو تہ خير ڇا آهي ۾ شر 
ڇا آهي؟ پر انسان اهو نٿو سمجهي سگهي تہ ڪهڙي ڳاله ۾ سندس 
فائدو آهي ۾ ڪهڙي ڳالهہ پر فائدو نہ اٿس. انڪري انسان لاءِ عمل جو 
واشىح طريتو اهوئي آهي تہ هو عدل جي راه تي هلي. حڪمت جو مقام 
اهوئي آهي تم انسان اهو سمجهڻ لڳي تم سندس مفاد ان ڳاله پر آهي 
جيڪا درست آهي. 

خلاصو هي آهي تم خير ۾ شر جي فرق کي رڳو موضوعي حوالي 
ساڻ نسبت ڏيڻ تما وڏو مغالطو آهي. اسانجي دور ۾ران قسمر جا 
خيال ماڻهن کي تمام گهڻو هرکائي رهيا آهن ۾ هڪ مخصوص نظرئي 
جا مبلغ انجي پرزور حمايت ڪن ٿا. انڪري انتهائي وضاحت ۾ ڎڈاهپ 
سان اها ڳالهم سمجهي ڇڏڻ ضروري آهي تم دين جي تعليم پٽاندڙ خير 
۾ شر پر فرق موضوعي نہ پر معروضي حقيقت آهي جنهن کي علم ذريعي 
حاصل ڪيو وڃي ٿو. 

خير جون ڪجه صورتون اهڙيون آهن جنجي حيثيت اشمافي آهي 
پر حق (11110) سونهڻ (1908111) ۾ عدل (11151100) خير جون اهي ٿي 
حالتون آهن جيڪي انساني فطرت جو حصو آهڻ جن لاءِ هڪ اڻٽر لوچ 
انساني فطرت ۾ ملي ٿي. انسان حق. سونهڻ ۾ عدل لاءِ لاجواب 
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قربانيون بہ ڏنيون آهن. پر انهن جي لوچ ۽ ولا جو جذبو ختمر نہ ٿي 
سگهيو آهي. زندگيءَ جي هر حالت ۾ اها لوچ تارن جيان جرڪندڙ 
آهي. ائين ڇو آهي. تنهن جي اپٽار نئي ڪري سگهجي سواءِ انجي تہ 
انسان کي جنهن فطرت تي پئدا ڪيو ويو آهي. حق. سونهڻ ۾ عدل لاءِ 
لوچ تنهن فطرت جو حصو آهي. 

انکانپوءِ ديني تعلير جي روشنيءَ پر خير جي مختلف اپٽارن جو 
جائزو ورتو ويو آهي. خير جي هڪ معنيٰ هيگن ڪكي وئي آهي تم خير 
اهو آهي جيڪو ايذاءُ کان بچائي ۾ راحت پهچائي. اسلام پر زندگيءَ جو 
مقصد راحت حاصل ڪرڻ نم پر فرشن جي ادائيگي آهي. دين ۾ دين 
هم معنيٰ لفظ آهن. دين يعني قرض لاهڻ. اسانجا فرض اسانتي واجب 
آهن جن جي ادائيگي ئي حقيقي راحت ۾ خوشي حاصل ڪرڻ جو فريعو 
آهي. ان ڏس ۾ر فلسفي ڪانٽ جو هيء قول ڌيان جوڳو آهي؛ 
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خير جي هڪ ممنيٰ هيءَ بہ آهي تم خير اهو آهي جنهن جي سڌ 
ڪجي. اسلام جي تعلير اها آهي تم خير اهو ناهي جنهن جي تمنا ڪئي 
ويندي آهي پر خير اهو آهي جنهن جي سڌ ڪرڻ گهرجي. دنيا جون اهي 
شيون جن پر انسان کي ڪشش ۾ سونهن نظر اچي ٿي. زندگيءَ جو 
سرمايو آهن پر زندگيءَ جو مقصد ناهن. اصل شئي جنهن جي سڌ ڪرڻ 
گهرجي سا دنيا جو وکر ن پر الاهي رضا آهي. دنيا جي شين پر ڪاب 
اهڙي شكي ناهي جنهن ۾ر شر نہ هجي. دولت, طاقت ۾ اقتدار پر شر جا 
جيڪي پهلو نڪرن ٿا سي بيان جا محتاج ناهن. ايستاٿين جو ڪڏهن 
ڪڏهڻ علم بہ شر بشجي ويندو آهي. ڪلام پاڪ فرعون, قارون ۾ 
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وج ج جج صڪڪڪجج 
يهودي عامن جا جيڪي قصا پيان ڪيا آهن سي اسائجي سبق لاءِ ڪافي 
آهن. 

ِن مسكلي جو هڪ انتهائي اهر رخ اهو آهي تہ دنيا ۾ شر جون 
جيڪي مختلف صورتون ملن ٿيوڻ پوءِ ڀل اهي فطرت جي چيلينج جي 
صورت پر هجن يا معروشي حالتن يعني ظلم, جهالت, غربت جي شڪل 
پرهجن اهي انسان جي ترقي ۾ عمل جون نيون راهون کول جو سٻپ 
بُجن ٿيون. فطرت جو چيلينج پنهنجي اندر پر ڪائنات تي سوڀ جي 
بشارت رکي ٿو ۾ معروشي حالت جو شر عدل جي قاگر ڪرڻ لاءِ جهاد 
جي هر ٿو ڪري. جيڪڏهن شر طرفان پئدا ڪيل رڪاوٽون نہ هجڻ 
تم انسان جي ترقي بيهي وڃي. پوءِ هو ن علم ۾ر ترقي ڪري سگهندو ۾ 
نر پنهنجي صلاحيتن کي وڌائځ جي پٽوڙ ڪندو. اها ڳاله بہ ياد رکڻ 
جوڳي آهي تہ شر جي ڪابہ حالت اهڙي ناهي جنهن سان خير نہ پكدا 
ڪري سگهجي يا جنهن کي خير ڏانهن موڙي نہ سگهجي. 

خلاصو هي آهي تہ هر اها شكي يا عمل جيڪو هڪ صورتحال ۾ 
پنهنجي انفرادي ۾ اجتمائي ذميوارين کي پورو ڪرڻ وسيلي اسانکي 
انسانيت جي ان مثالي تصور جي ويجهو ڪري ٿو جيڪو اسانجي قلبي 
الهامم, ديتي حڪمن ۾ عقلي تتاضشائن قاگر ڪيو آهي سو ير آهي ۾ هر 
اها شي يا قدمر جيڪو ان جي رسٽي پر رڪاوٽ وجهي يا انکان 
منحرف ڪري. شر آهي. آتا طاليقائيءَ جي لفظن پر اها ڳالهہ هڻ ريت 

”قويٰ ۾ نفساني صلاحيتن جي تربيت جي درجي پر جيڪا شكي ان 
قويٰ ۾ استعداد جي صحيح واڈ ويج ۾ فعاليت ۾ر رڪاوٽ وجهي يا 
متحرف ڪري سا شر آهي. جيڪا شكي معرفت ۾ تعقل. خير ۾ صلاح 
جي مخالف ۾ لتضاد آهي سا ٿي شمر آهي". 
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ِن كگؤ عَاأسق ٳځًأ وب 

سورة فلق ۾ر حڪم ڏنو ويو آهي تم ”قل" يعني چئو ت, پناهہ ٿو 
گهران رب الفلق جي انهن شرن خلاف جيڪي انهن سمورين شيڻ مان 
ظاهر ٿين ٿا جيڪي هن خلتيون آهن ”من شرماخلق” ۾ عموميت آهي. 
ان ڏس پر ٽن قسمن جون 111880 (شڪليون) ڏيکاريون ويون آهن جن 
مان پهرين شڪل اونداهيءَ جي آهي ٻي شڪل ڳنڍين تي ڦوڪ (ٿيڻو) 
هڻندڙن جي آهي ۽ ٽين حسد جي آهي. 

”من شر غاسق اڎا وقب" پر ٻہ لفظ خاص ڌيان جي لائق آهڻ يعني 
غاسق ۾ وقب. غاسق لفظ ۾ر جيڪي معنائون لڪيل آهن سي هي آهن؛ 
رات جي پهرين پهر جي اونداهي جيڪا آهستي آهستي پکڙبي آهي. مارِ 
سيام, ڪا حملي آور طاقت, مينهڻ پوڻ يعني پاڻي جو مٿان ڪرڻ ۾ 
پوءِ چگني پاسي پکڙجي وڃڻ. 

ويڀري ون امن يهر يا سڪهڻ ٿحوء*ٽٻځيٴ هن ند «ا 
غار جو پئدا ٿيڂ يعني اونداهيءَ جي هر ڪينيت جيڪا گهري غار وانگر 
0 
چنڊ جو مڪمل طور تي گرهجڻ ۾ اکين جي ڏار ڏيڻ جو مفهوم پڻ 
نڪري ٿو. 


غاسق ۾ وقب جي لفظي معمناتن پر ۾ انهن معنائن جي ڇيد سان 
جيڪا تصوير اسانجي ذهن پر اڀري ٿي سا اونداهيءَ جي هڪ اهڙي 
ڪيثيت جي تصوير آهي جيڪا آهسٽي آهستي پکڙجي رهي آهي ۾ انهن 
سمورن آٽارڻ ۾ علامڻن کي جيڪي ڏينهن جي روشنيءَ پر ظاهر هيون 
پنهنجى اندر لڪاٿيندي ٿي وڃي هيءَ اها ذهني رات آهي جيڪا جهل جي 
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اونداهيءَ مان پئدا ٿکي ٿي. هيءَ اها نف جي رات آهي جيڪا پنهنجي 
باطتي ظلمت سان ظاهر ٿکي ٿي. هيءَ اها روح جي رات آهي جنهن پر 
سماعت ۾ قلب تي مهرون لڳي وڃن ٿيون ۾ هيءَ اها خارجي رات آهي 
جيڪا ظلم ۾ فساد جي اونداهيءَ سان ڀريل آهي. انهن سمورين 
اوئداهين کان نجات ڏيارڻ وارو اهوئي رب الفلق آهي جيڪو هر رات جي 
اونداهيءَ مان صبح جو نور ظاهر ڪرڻ تي قادر آهي. 
اونداهيءَ جي سڀ کان پهرين ڪيثفيت رات جي حالت آهي. سورة 
كا يچول ۽ ڏال تن نئي رن کي را الڪ ور ڪمن <ي 
علامت سمجهي ويندي هئي. مادي راثٹ جي ڪيفيت هيءَ هوندي آهي 
جو اها وستيءَ ۾ ويراني. شهر ۾ رڻ سڀني .؟ ويڙهي ويندي آهي. 
ڏينهن جي روشنيءَ ۾ر جن شين کان ڪو ډپ نہ ٿيندو آهي رات جي 
اونداهيءَ پر اهي ٿي ډپ بغبيون آهن. ڄڻ اونداهي هڪ اهڙي لڪڻ جي 
جاءِ بڻجي ويندي آهي جنهن پر شر جون طاقتون وک وگ تي لڪي ويٺل 
هوند يون آهن. انسان کي پٽو ٿي نہ هوندو آهي تہ ڪهڙي طاقت مٿس 
ڪٿان ۾ ڪيڏي مهل حملو ڪندي. هڪ پاسي چورن, ڌاڙيلن ۾ مرؤن 
جو ڊډپ هوندو آهي جيڪي اونداهيءَ سيب نظر ن ايندا آهن ت ٻئي 
پاسي اڻ ڏٺل طاقتن يعني شيطانن ۾ بدروحن جو ڊپ ڇانيل هوندو آهي 
۾ مٿان وري پنهنجي نفس جا وهمر جيڪي شعور جي روشنيءَ پر دٻيل ٿا 
رهن. اهي اونداهيءَ پر ذهن جي ڇپيل جاين مان ٻاهر نڪري حملا 
شروع ڪري ٿا ڏين. اونداهيءَ پر ڦاٿل انسان ڏٺل ۾ اڻ ڏل ٻنهي قوتن 
جي ڊپ پر وٺجي ويندو آهي. اونداهيءَ سبب رستي جا سمورا آثار ۾ 
نشان اڻ چٽا هوندا آهن. اهڙي حالت پر مسافر کي نہ رستو نظر ايندو 
آهي ۾ نہ وري هو پنهنجا ويري ڏسي سگهندو آهي. هاڻ سندس سمجهہ 
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۾ ڪجه نٿو اچي تم هو ڪيڏانهن وڃي؟ ڇا ڪري؟ ان مادي رات جي 
اونداهيءَ کان نجات جو ڪهڙو رستو آهي؟ اهوئي تہ انسان پناه, گهري 
ان کان جيڪو رب الفلق آهي. قل اعوڈ برب الفلق... 

اونداهيءَ جي ٻي سطح اها ذهخي رات آهي جنهن ۾ جهل جي 
اونداهيءَ ايمان ۾ عمل جا سمورا روشن نشان لڪائي ڇڏيا آهن. جاهل 
پنهنجي رسمن, وهمن ۽ تعصبن جي تنگ دائرن پر ڦاٿل آهي. انهن ئي 
تنگ دائرن پر هو سڂتيون سهي ٿو, قربانيون بہ ڏي ٿو. جنگ ۾ قتل بہ 
ڪري ٿو پر جهل جي اونداهين سبب اهو نٿو ڄاڻي تم هو اصل پر جان ۾ 
مال جو اهو خرج ڇاجي لاءِ پيو ڪري؟ انجي رسمي ڪوشش ڪنهن 
لاءِ آهي؟ 

ڊاڪٽر علي شريعتي حج جي منظرن پر اهو الناڪ التباس هن ريت 
بیان ڪيو آهي. ظلمت جو شر جڏهن هر شكي تي ڇانگجي وڃي. 
اونداهيون ۾ تباهيون ڪاري رات جيان خيما کوڙيندڙ هجن. ڪنهن ٻوڏ 
جيان جيڪا ماٿري ٻوڙي ڇڏيندي آهي ۾ ايمان ۾ عمل جا سمورا روشن 

- عشق آهي پر معشوق کي نٿو سڃاڻي. 

- ايمان آهي پر مقصود هٿ نٿو اچي. 

- پنهنجو اسماعيل ذبح ڪري رهيو آهين پر ڪهڙي اڏيءَ تي, 

توحيد جي اڏيءَ تي يا طاغوت جي اڏيءَ تي؟ 

- رمي ڪرين ٿو پر ڪنهن کي فرشتي کي يا ابليس کي؟ 

- ذبح ڪرين ٿو پر ڪنهن کي ۾ ڪٿي؟ 

- سهي ڪرين ٿو. ڪهڙي مقصد لاءِ؟ طواف ڪرين ٿو پر ڪهڙي 
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مدار تي؟ هاءِ جهالت جا ظلم, اوندھ جا ظلم, ڪٿي آهي پناهم, 
من شر غاسق اذا وقب, يا رب الفلق يا رب الغلق۔. 


مطلب تم اونداهيءَ جي پهرين سطح مادي رات جي سطح آهي ۾ ٻي 
سطح اها ڎهتي رات آهي جيڪا جهل جي اونداهيءَ واري رات آهي. 
ڪلام پاڪ جي حوالي سان بدترين اوئداهي جهل ۾ ظلم جي اونداهي 
آهي. 

اونداهيءَ جي ٽين سطح٫,‏ نفس جي اها رات آهي جیڪا اخلاقي 
ظلمت سان ڀريل آهي. ايمان جو نور ۾ عقل جو پرتو اجهائيل آهن. 
اونداهي نفس جي اندر بہ آهي ۾ اندر جون اونداهيون نڪري ٻاهرين 
دنيا تي بہ ڇائنجي رهيون آهن ۽ پوءِ ٻاهرين دنيا جون اهي اونداهيوڻ 
نفس جي اونداهين کي اڃائيڻ وڌيڪ گهرو ٿيوڻ ڪن. 

هيءَ اها ڪيفيت آهي جڏهن ننس جون سموريون برائيون قيد ۾ 
پنجوڙ مان آزاد ٿي وڃن ٿيونڻ ۾ ان آزاديءَ جي نتيجي ۾ سڀ کان 
پهرين پنهنجي نگهبان يعني ضمير ۽ ارادي جي مرڪز تي حملو ٿيوڻ 
ڪن. نہتيجي طور شمير خاموش ۽ ارادو ڪمزور ٿي وڃي ٿو. انسان 
جي سمورن عضون ۾ سنڌڻ ۾ گڏو گڏ عملي قوتن تي جبلتن جي 
عملداري ٿي وڃي ٿي. ان ڪيفيت کان پناهم جي ڪهڙي صورت آهي. 
اهائي جنهن ڏانهن قل اعوڈ برب الفلق ۾ اشارو ڪيو ويو آهي. 

پوءِ نفس جي اونداهيءَ جي هڪ منزل اها بہ ايندي آهي جڏهن 
اسان جون شيطاني جبلتون ۾ خواهشون عقل کي رشوت ڏيند يون آهن ۾ 
انسان پنهنجي هوس ۾ نفساني خواهشن لاءِ اسلام جي تائيد حاصل 
ڪرڻ لڳندو آهي. اهو اونداهيءَ جو اڃاٿين وڌيڪ گهرو درجو ٿيندو 
آهي. هيءَ اها ڪيفيت آهي جڏهن بدي نيڪيءَ جي جاءِ ڦُٻائي ويندي 
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ٻڪڪڪٽټٌٌٍڪ77ييت 
آهي ۾ نيڪي پنهنجو منهن لڪاكڻ تي مجبور ٿي ويندي آهي. هيءَ اها 
ڪينيت آهي جڏهن اونداهيءَ کي نور چيو ويندو آهي. روشنيءَ جي نالي 
تي رات پرستيءَ جو دور شروع ٿي ويندو آهي تہ جيگن ڏينهن ڪڏهن 
نل نڪري. ان اونداهيءَ کان انسان جي واحد پناه گاه اهو رب الفلق 
آهي جيڪو باطل جي ظلمت کي چيري ان مان حق جي باک ظاهر 
ڪندڙ آهي. 

اونداهيءَ جي هڪ ڪيفيت اها بہ آهي جڏهن انسان جي ڪنن ۾ 
دل تي مهرون لڳي وينديون آهن ڄڻ اونداهيءَ ۾ روشئي ظاهر ڪندڙ 
گڙکي بہ بند ٿي ويندي آهي. اها الله جي غضب جي منزل آهي. هيءَ اها 
منزل آهي جڏهن ننس جي رات جهنمر جي اونداهي بُجي ويندي آهي. 
هيءَ روح جي رات آهي. معروضي حالڻ ۾ر اونداهي ظلم جي رات آهي. 
ڌلت: آآتانيڪنٿ:؛ غلامي َ افلاس جي رات آهي جنهن ۾ سناش- كلخوخيس 
ڏکيو ٿي پوندو آهي. جنهن پر نيڪيءَ جي زندگي بجاءِ خود جهاد ۾ 
قيامر بڎجي ويندي آهي. هيءَ اها رات آهي جڏهن ظلم پنهنجو لشڪر 
سا ڪري نڪرندو آهي. انسان سان فلاح ۾ انعام جا ڪوڙا وعدا 
ڪري کيس طمم ۽ لالچ تي ه رکاٿيندو آهي ۾ ٻئي پاسي کيس موت ۾ 
غربت کان ڊيڄاريندو آهي. هر پاسي ظم جي اونداهي گهري ٿي ويندي 
آهي ۾ انسان جي مزاحمت ۾ مدافعت جا مرڪز ڪمزور ٿي ويندا آهن. 
شعور ۾ نظر مبرانجهڙا ٿي ويندا آهن ۽ ظلمر يعني طمع, ڪاوڙ ۾ اقتدار 
جي هوس جي اونداهي سڄي دنيا تي ڇانئجي ويندي آهي. 

مطلب تہ مادي رات جهالت جي راٽ, اخلاقي ۾ روحاني پستيءَ 
جي رات ۾ ظلم جي رات اونداهيءَ جون مختلف سطحون آهن ۾ رب 
الفلق ئي آهي جيڪو رات جي اونداهي چيري باگ جو نور ظاهر ڪندو 
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جنهن ۾ هڪ مخصوص طريقي ڪار وسيلي ڪنهن خارجي طاقت ساڻ 
انسان ۾ فطري حادثن کي متاثر ڪرايو وڃي. هاڻ جيئڻ تہ سحر ۾ 
هڪ خارجي طاقت جو تصور اچي ٿو جنهن جي ذريعي انسان ۾ فطري 
حادڻا متاثر ٿين ٿا انڪري ڪجه عالن ائجو تعلق مذهب ۾ سائنس 
سان جوڙيو آهي پر اها تمام وڏي غلط فهمي آهي انڪري جو سحر پر 
بنيادي ڳاله ٽيڪنڪ آهي جنهن جي ذريمي خارجي طاقت کي ڪنٽرول 
ڪيو ويندو آهي. جڏهن تہ مذهب پر بنيادي ڳالهہ الله جو قادر مطلق 
هئڻ آهي. انسان ڪنهن ٽيڪتڪ وسيلي ال جي قدرت کي پنهنجي 
مرضيءَ جو پابند نڻو ڪري سگهي. مذهب پر جيڪي ورد ۾ وظينا ڏنا 
ويا آهن سي الله کان سگهہ ۾ ٻاجه جي دعا آهن. انهن وسيلي اللہه جي 
قدرت کي مجبور نٿو ڪري سگهجي. دين جو سمورو بنياد بندي ۾ الله 
جي تعلق تي آهي. دين بندي جي دل جي صہفائي ۾ نفس جي پاڪائيءَ 
تي زور ٿو ڏي. سحر ۾ سمورو زور انجي ٽيڪنڪ تي آهي. دين ننس 
جي تطهير آهي ۽ سحر نفس جي پليتي آهي. دين انسانن وچ پر محبت ۾ 
ايڪتا تي زور ٿو ڏي جڏهن تہ سحر وسيلي زال مڙس پر اختلاف پئدا 
ڪيا ويندا آهن. ڄڻ الله جن شين کي ملاگڻ جو حڪر ٿو ڏي سحر 
انهن وچ پر اختلاف پئدا ڪرڻ جو سبب ٿو بڻجي. دين پر پنهنجي نفس 
جو سودو الله سان ڪيو ويندو آهي ۾ سحر پر اهو سودو شيطان سان 
ٿيندو آهي. مومن پنهنجي ننس جي ملهم پر الل جي رشا ۾ سندس جنت 
حاصل ڪندو آهي ۾ ساحر يا دنيا دار پنهنجي نفس کي جنهن قيمت تي 
وڪثندو آهي سا دنياوي شهوت يا لذت ئي هوندي آهي ۾ انجو آخرت ۾ر 
ڪو حصو ن هوندو آهي. اصل پر هو پنهنجي آخرت کي دنيا عيوض 
وڪڻندو آهي ۽ اها ڳالهم سمجهي نم سگهندو آهي ت, ان سودي پر ڇا 
وڃايائين ۾ ڇا پرايائين. 

مطلب تم سحر ۾ مذهب پر نهايت وڏو تضاد آهي. سحر رجس آهي 
۽ دين طهارت, سحر ظلمت آهي ۽ دين نور. هڪ حوالي سان اسين اهو 
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چئي سگهون ٿا تت سحر دين جو 8ل1111111/ آهي. 

حضرت موسيٰ جي قصي مان پتو ٿو لڳي تہ سحر شين جي رڳو 
ظاهر کي بدلائي ٿو باطن کي بدلاگڻ جي صلاحيت نشو رکي. اهو هڪ 
قسمر جو عٿل جو فٽور آهي. اهو حواس ۾ خيال بگڙجڻ جي ڪيفيت 
آهي جڏهن شيون هوند يون هڪڙيون آهن ۾ نظر ٻہون ايند يون آهن. 
رسيءَ جا ٽڪر نانگ لڳندا آهن. رچ دريا لڳندو آهي. دنيادار انسان 
جي بہ ساڳي ڪيفيت هوندي آهي. هو نظر جي دوکي جو شڪار هوندو 
آهي. هو دنيا جي مال جي حقيقت ڏسي نٿو سگهي ۾ انکي ٿي حباتي جو 
مقصد سمجهندو آهي پر جڏهڻن جادو جو متابلو دين سان ٿيندو آهي تہ 
اهو سارو طلسم ٽٽي پوندو آهي. اها نظر بندي خر ٿي وينڊي آهي ۾ 
شين جي اصل حقيقت سامهون اچي ويندي آهي. 

دين جي هڪ خصوصيت اها آهي تہ ان پر روشني ۾ وسعت آهي. 
جيگن حڪرر ٿيو آهي تت اتبا ع ڪريو رسول جو ۾ اتباع ڪريو ان نور 
جو جيڪو رسول سان گڏ نازل ٿيو آهي. مطلب تت دين روشنيءَ ۾ 
وڌندو ويجهندو آهي ۾ اجتماعيت ۾ر نسرندو آهي. انجي ابتڙ جادو 
اڪيلائپ, اونداهي ۾ ٻرن ۾ لڪي رهندو آهي. 

هڪ رؤايت: هاڻ اسين ان روايت تي غور ٿا ڪريون جيڪا 
معوذتين جي نزول جي شان جي سلسلي پر بيان ڪكي وئي آهي. تفسير 
جي عالن جي راءِ پر ان بابت اختلاف آهي. ڪجهہ ان روايت کي مڃن ٿا 
جن پر ميزان جو صاحب جتاب محمد حسين طباطبائي پڻ شامل آهي ۾ 
تفسبر جا ڪجه عالم ان روايت کي رد ٿا ڪن. آقا طاليقاني تفسير 
ڪندڙن جي ٻئي گروه سان تعلق ٿو رکي. 

اها روايت مختلف ماڻهن مختلف لفظن پر بيان ڪكي آهي. روايت 
جو تت هي آهي تہ مديني ۾ هڪ يهودي لبيد بن اعصم رهندو هو. هن 
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سخر (ڃاد؛) ڄو عڪمل: سحر هڪ شيطاني عمل آهي. سحر ۾ر 
عقيدو رکڻ روحاني فساھ آهي. شرڪ آهي. شر آهي. سحر جو اثر گهڻو 
تو نفسياتي, سطحي ۾ نمائشي ٿيندو آهي. سحر جي عقيدي ۽ اٿر کان 
پناه. گهرڻ گهرجي ان الله جي جيڪو رب الغلق آهي انڪري جو سحر 
پنهنجي عمل, نسبت ۾ اثر جي لحاظ کان ظلمتن سان تعلق رکي ٿو. 

ان آيت پر ڦوڪ هڻندڙين (مؤنث) جو جيڪو ذڪر آيو آهي تنهن 
بابت اهو چيو ويو آهي ت ان قسمر جون حرڪتون عام طور تي عورتون 
ڪنديون آهن انڪري ان آيت پر مؤنث جو صپثو استعمال ٿيو آهي. ان 
سان گڏوگڏ ڇاڪاڻ جو سحر جو عمل لڪي ڪيو ويندو آهي ۾ جنهن 
شخص کي نقصان پهچائڻ جي ڪوشش ڪئي ويندي آهي تنهنکي انجو 
پٽو ئي نہ هوندو آهي تنهنڪري انکي عورتن جو عمل ليکيو ويو آهي. 
حقيقت اها آهي تم ڪنهن تي لڪي دوکي سان حملو ڪرڻ مردانگيءَ 
جو شان ناهي. اهو بہ چيو ويو آهي تہ نفوس جيگن تہ مؤنث جو صينو 
آهي ۾ سحر انساني نفس جون ڂبائتون آهن تنهنڪري هن آيت پر 
مؤنث جو صپئو استعمال ٿيو آهي. تفسير ڪندڙن ان پاسي بہ ڌيان 
ڇڪرايو آهي ت ڪلام پاڪ پر ڪيترن ئي هنڌن تي ان طرح جا صيثا 
استعمال ٿيا آهن جهڙوڪ زاريات, ناشطات 5]0111985 وغيره ت ان مان 
مطلب هروڀرو عورتون کي ناهن پر انحو اشارو انهن جماعتن ڏانهن آهي 


رساگڻ جي ڪوشش ٿيون ڪن. 
ڳنڍين بابت اها ڳاله. ٿي ڪئي وڃي ت انسان جا اهم عضوا 
جهڙوڪ دل. دماغ, جگر ۽ تنندس باطني ارادو ۽ همت سندس مضبوط 
مرڪز آهن. جادو پر ڍيري اندر ڳنڍيون ڏئي ڦوڪون هڻڻ مان مقصد 
اهو هوندو آهي تہ انهن مضبوط مرڪزن کي ڪمزور ڪجي يا انهن کي 
ان حوالي سان سحر جو اعتقاد رجس ۾ شرڪ آهي ۾ سحر ظلمت 
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آهي. اونداهي آهي جنهن جي شر کان پناه. گهري ويندي آهي, رب الغلق 
9 

هاڻ سڄي سورت جي سياق سباق (اڳ ۾ پٺ) پر جڏهن ان آيت 
جي مفهوم تي غور ڪجي ٿو تم ان پر معنيٰ جا وڏا ته نظر اچن ٿا. 

تفسير ڪندڙ چون ٿا ت انسان لاءِ دنيا جي تجلين ۾ر هڪ زينت 
پكدا ڪكي وئي آهي, عورتون, اولاد. سون ۾ چانديءَ جا ڍير. گهوڙن 
جا لشڪر, چوپايو مال. ٻنيون ٻارا انهن سمورين شين جي اُڪير انسان 
جي نظر پر گهر ڪري وئي آهي. جيڪڏهن انسان انهن شين کي جيڪي 
هن لاءِ حياتيءَ جي وکر واري حيثيت رکن يون پنهنجي زنددگيءَ جو 
مقصد بڻاٿيندو تم ڄڻ هو انهن جي سحر ۾ر جڪڙجي ويندو ۽ انهن 
سمورين شيڻ لاءِ اُڪير سندس عقيدي ۾ عمل جي قوتن کي ڪمزور 
ڪري ڇڏيندي. دنيا ۾ انجي خوبصورتين کي جيڪڏهن انهن جي صحيح 
جاءِ تي رگيو وڃي ۽ انهنکي حياتيءَ جو وکر ليکيو وڃي ت, اهي خير 
آهن. الله جي نعمت آهن پر جيڪڏهن انهن جي محبت الله ۾ سندس 
رسول جي محبت تي حاوي ٿي وڃي ۾ جهاد في سبيل الله کان ٿيڙ کارائي 
تہ انهن ئي شين مان شر جو پاسو نڪري ٿو. انڪري ئي چيو ويو آهي 
تم شر جو وجود عيني نہ پر انتزاعي آهي. (يعني اصلي نہ پر اسافي 
آهي)۔. 

اسلامي فڪر موجب الله جي محبت ۾ مال جي محبت ڪنهڻ هڪ 
دل پر گڏ نٿيون ٿي سگهن. اها ڳاله هيگن چئي سگهجي ٿي تہ ڪنهن 
انسان جي ڪُک پر ٻ دليون نٿيون ٿي سگهن يعني ڪو شخص هڪ ئي 
وقت مال جي حب ۾ خدا جي حب پنهنجي دل پر سانڍي نو سگهي. 
دنيا جون تجليون ۾ انجون زينتون انسان جي سوچ ۽ ارادي, سندس 
عقيدي ۾ عمل جي مرڪزن کي ڦوڪون هڻي ڪمزور ڪندڙ يا انهن کي 
پنهنجو اسير بنائيندڙ قوتون آهن. اهو انسان حيوان جي طلسم ۾ر ڦاسي 
پوندو آهي. سندس ڪڃفيت هڪ جادوگي اثر ورتل انسان جهھڙي 
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سورة فلق پر شر جي جن مختلف ڪيفيڻن کي چٽيو ويو آهي تن 
مان هڪ ظلمت جي. ٻي سحر جي ۾ آخري حسد جي آهي جنهن ڏانهن 
آخري آيت ومن شر حاسد اذا حسد ۾ر اشارو ڪبو ويو آهي. 

دل پر سد پندا ٿيڻ, باطڻ پر فسناھ ۾ شر پئدا ڪري ٿو. اها 
باطني خرابي آهي ۾ جنهن وقت حسد پنهنجو پاڻكي خارجي دنيا ۾ 
ظاهر ٿي ڪري ت, حاسد جي ترڪبين ۽ تد بيرن جي نتيجي پر معاشرو 
خرابي ۾ فساد جو شڪار بڻجي ٿو. باطني خرابي جي پهرين صورت اها 
آهي تہ جنهن وقت حاسد جي دل ۾ر حسد پکدا ٿيندو آهي تہ سندس 
-ڪمايل/ پرايل/ ڪسب ڪيل سموريون صلاحيتون ختر ٿي وينديون 
آهڻ. چرځ تم حسد اها چشنگ آهي جيڪا ٺيڪي ۾ سعادت جي ديري کي 
ساڙيو ڇڏي ۾ اها اهڙي باه آهي جيڪا خود حاسد کي ساڙيندي ٿي 
رهي. حاسد جي ڪيثيت اها هوندي آهي جو هو ٻين کي هاڃو رسائغ ۾ر 
ايترو غلطان هوندو آهي جو کيس پنهنجي خرابي ۾ بربادي تي ويچارڻ 
جي ب پرواه نہ هوندي آهي. کيس ان ڳاله جو اؤنو ٿينہ هوندو آهي 
تت هو جيڪا باه ٻين لاءِ ڀڙڪائي رهيو آهي سا کيس بہ ساڙي رک 
اي سگهي ٿي. 

معاشري ۾ر حسد جو اثر انهن تد بيرن ذريعي ظاهر ٿيندو آهي 
جيڪي حسد جي اظهار جون مختلف صورتون آهن. حاسد جي تد بيرن 
۾ سندس ڪيفيت جو هڪ وڏو اثر نفسي انفمال (اثر قبولغ) جي 
صورت پر خود حاسد تي بہ پوندو آهي. جيڪو ماڻهو الله جي پناهہ ۾ر 
هوندو آهي سو ڄڻ هڪ محفوظ حصار ۾ هڪ مضبوط قلعي پر هوندو 
آهي. جتي مختلف قسمن جا شر مٿس اٿر انداز نن ٿيندا آهن. 
نفاڻن ۾ حاسد کي ور سان ڏسون تم انهن ۾ هڪ ڳانڍاپو نظر ٿو 
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اچي. اهي ٽي گڏجي شر جي صورت کي مڪمل ٿاڪن. ظلمت پاڻ بہ 
شر آهي ۾ ظلمت جو پکڙجڻ بہ شر آهي. سحر (جادو) پاڻ بہ برائي 
آهي ۾ انجو ٻين تي جيڪو اثر ٿئي ٿو سو بہ خراب آهي. حسد پاڻ بہ 
شر آهي ۾ ان سان معاشري تي جيڪي اثر پون ٿا سي بہ شر آهن. 
مطلب تہ شر جو سبب, انجو ظاهر ٿيڻ ۾ انجو نتيجو سڀِ ڪجه شر 
آهي. شر جي ڪيثيت وبا جهڙي آهي جيڪا پکڙجندي رهي ٿي. 

جيستاٿين حسد جو تعلق آهي تہم حسد جي معتني آهي ٻين جي 
برتريءَ کان سڙڻ ۾ انجي خاتمي جي خواهش ۾ تدبير ڪرڻ, پوءِ ڀل 
ان مان حاسد کي ڪو فائدو ٿئي يا نہ. 

اخلاق جي عالمن حسد کي سمورين براين جو بنياد ليکيو آهي. 
انجو هڪ دليل تہ اهو آهي جو سورة فلق ۾ر حسد جو لفظ سڀ کان 
آخر پر آيو آهي. شر یا تہ آفتن جي صورت ۾ر ظاهر ٿيندو آهي يا وري 
ڪنهن صورتحال جو جبر شر پئدا ڪندو آهي. شر جون اهي ٻئي 
صورتون اهڙيون آهن جن پر انساني ارادي جو ڪو دخل ناهي پر ارادي 
واريون جيتريون بہ برايون آهن تن جي بنياد پر ڪٿي نہ ڪٿي حسد پر 
لڪيل هوندو آهي. حسد سان جيڪي برايون پئدا ٿينديون آهن سي 
انيڪ آهن. جهڙوڪ غبيت, ڪينو, ڪوڙ, مڪر, دوکو, چثل خوري يا 
ٻکي کي نند٫ڻ‏ (سواءِ انجي جو انجو مقصد نصيحت ڪرڻ هجي). حسد 
ڪيتري قدر وڏو شر آهي, تنهن جو اندازو ان مان بہ ٿئي ٿو تت ابليس 
کان جيڪو گناه ٿيو انجو سبب بس حسد کي هو. ساڳي ريت دنيا پر 
ٿيندڙ پهرين قتل جو سبب بہ حسد ٿي هو. حضور جن مختلف حديثن 
پر حسد کي ننديو آهي. پاڻ فرمايائون تم ”حسد سمورين نيڪين کي 
ائبن ناس ڪندو آهي جيگن باهم سُڪل ڪالٺين کي”. هڪ ٻي حديث پر 
آيل آهي. ”فقر ڪثر ڪفر جي ويجهو پهچي ويندو آهي ۾ حسد اڪثر 
قدر تي غالب اچي ويندو آهي”. يعني انسان جي ڀاڳ پر جيڪا نيڪي ۾ 
سعادت هوندي آهي سا حسد ڪري شايع ٿي ويندي آهي. الله سڀتي کي 
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حسد جي شر کان محفوظ رکي. 

حسد جي مقابلي واري وصف نصيحت آهي. نصيحت جي معنيٰ آهي 
پنهنجي ڀاء لاءِ ان ڳاله جي خواهش ڪرڻ جنهن پر سندس ڀلائي 
هجي. نصيحت پر ڀائپي, محبت ۾ پنهنجائپ جي ڪيفيت آهي. اها ٻئي 
کي پنهنجو ڀاءُ سمجهڻ ۾ پنهنجي ڀاءُ جي پيڙا کي پنهنجو سمجهي 
سندس ڀلائي جي خواهش جو جذ بو آهي. نصيحت سموري خير جو اصل 
آهي. انجي ابڙ حسد سموري شر جو اصل آهي. حسد جي عمل جو 
داگرو قربت ۽ اخوت جو دائرو آهي. حسد غير سان نہ پر پنهنجي ڀاءُ 
سان ٿيندي آهي. مطلب تم حسد ڀائيچاري جون پاڙون ٿي ڪپي۔. 
ڀائيچارو ئي اصل ۾ر اسلامي معاشري ۾ر خير جو بنياد آهي. معاشري لاءِ 
خير اهو آهي تت ان پر عدل ۾ احسان هجي جنهن جو بنياه ڀائيچارو آهي. 
حسد ڀائيچاري کي هاڃو رسائي ڄڻ ان بنياد کي کوگلو ٿي ڪري 
جيڪو معاشري پر خير جو بنياد آهي. حسد جي اظلهار جون مختلف 
آهي. هي تڪبر ۾ سرڪشي آهي. هي احساس ڪمتري, بي اعتمادي ۾ 
بي يقيني آهي. هي دشمنيءَ جو حد کان وڌڻ آهي ۽ ان پر ننس بدبختي 
يعني نفس جي تنگي آهي. 

اسلام فطرت جي تتاضائن جي نفي نہ پر انهن جي تهذيب ۾ 
تربيت تي زور ڏنو آهي. چٽا ڀيٽيءَ جو جذبو جيڪو مس ٿيل حالت هر 
حسد جو نٿيجو ٿگي ٿو جيڪڏهن انکي اسلامي تعلير جي روشنيءَ ۾ 
جوڙيو وڃي تم اهو نيڪي ۾ خير پر گوءِ کٽڻ جو ذريعو آهي. چٽا ڀيٽي 
خير آهي الله جي رضہا ڏانهن وک وڌائخ ۾ ۾ استنفار ڪرڻ پر پر 
جيڪڏهن اهوئي جذبو ٻين جي برتري جي خاتمي جي خواهش بشجي 
وڃي ت اها حسد جي ڪيفيت آهي. حسد ڪڏهن انسان ۾ر اهڙي 
احساس ڪمتري پكدا ڪندي آهي جنهن پر انسان جو پنهنجي پاڻ تان 
ب اعتماهد كڄ ويندو آهی ۾ پنهنجي ال تي ويساھ ن رهند واڻس ۾ 
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ڪڏهن ان وگهي تڪبر ۾ سرڪشيءَ جي اها ڪيفيت اسرندي آهي 
جيڪا حق قبولڻ ۾ حق جي عيوشيءَ جي برتري قٻولڻ ۾ر رڪاوٽ 
بڻجي ويندي آهي. حسد دشمنيءَ کي ان حد کان وڌائي ڇڏيندو آهي 
جنهن کي عدل جي حد چيو ويندو آهي. اسلام اسانکي اها تعليم ڏني 
آهي تم خبردار ٿجو جو ڪٿي ڪنهن قوم جي دشمني توهانکي عدل 
جي راه تان نئ هٽائي ڇڏي. حاسد هر قيمت تي دشمن جي تباهيءَ جو 
خواهشمند هوندو آهي. 

حسيد حاسد جي نفس کي رڎيل ۾ هلڪڙو بڻاٿگي ڇڏ يندي آهي ۾ 
جنهن مهل انسان مٿان حسد جي گرفت مضبوط ٿي وڃي ٿي ت انساڻ 
شيطان بڻجي ويندو آهي ۾ جهڙي ريت شيطان پنهنجي حر ڪتن سان ٻين 
کي نقضان رسائي سگهي ٿو ت اهڙي ٿئي صورت حاد جي هوندي آهي. 
ان ڳاله جي توجيه کڻي ممڪن ن بہ هجي پر اها پنهنجي جاءِ تي 

ان مرحلي تي ان نازڪ پر اهم ڳالهہ ڏانهن ڌيان ڇڪرائغ ضروري 
ٿيندو تہ جيڪڏهن انسان ٻين جي دولت ۾ اقتدار کي انڪري خراب ٿو 
سمجهي تت اڻ سان گمراهي ٿي پکڙجي ۾ معاشرو فساد جو شڪار ٿي 
رهيو آهي تہ اهو حسد ناهي. حضرت موسيٰ فرعون جي دولت ۾ اقتدار 
جي خاتمي جي جيڪا خواهش ڪڪكي تنهن ۾ حسد جو جذبو ن هو پر 
حضرت موسيٰ جي خواهش جو اصل محرڪ اهو هو ت, فرعون جي دولت 
۾ اقتدار ڪري ماڻهو گمراه ٿي رهيا هكا ۾ هو انکي پنهنجي سرڪشيءَ 
۾ نافرمانيءَ جو ذريہوبثائي رهيو هو. حضور جن فرمايو ت, دولت ۾ 
اقتدار بہ امتحان جي هڪ شڪل آهن. اسلامي فڪر موجب دولت کي 
مخصوص هٿن پر جمع ڪرڻ جاگز ناهي پر انکي معاشري پر گردش 
ڪرڻ گهرجي. انڪري جيڪڏهن معاشري پر معاشي اڻ برابري آهي ۾ 
دولت مخصوص هٿن پر گڏ ٿيل آهي تم دولت جي انهيءَ تنگ دائري کي 
ٽوڙڻ جي خواهش برائي ناهي پر اهاعدل ۾ انصاف جي گهرج آهي. پر 
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ان ڳاله پر خطرا آهن هڪ اهو ت اهي ماڻهو جيڪي ناجائگز دولت یا 
اقتدار تي قابض هوندا آهن سي پنهنجي غضب ڪيل دولت يا اقتدار کي 
الله جي ڏنل قسمت ڄاڻائيڻ ٿا ۾ ٻِيو اهو تہ جيڪي ماڻهو ان دولت يا 
اقتدار خلاف آواز اثارين ٿا تن جو نڪتگم نظر جيڪڏهن عدل ناهي 
بلڪ هو خود دولت ۽ اقتدار جي هوس ۾ر مٻتلا آهن ت پوءِ سندن 
ڪوشش اصلاح بدران انجي نالي تي فساه ڦهلائڻ جي شڪل هوندي. 
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کڪڪڪجڪجججبجڪڪججٍجج 
مضمون جو نت 

رب الفلق يعني اونداهي کي چيري باک جا ڪرڻا جر ڪائڻ واري 
هستيءَ کان پناه گهرڻ جو مطلب اهو آهي تم جنهن شكي خلاف پناه, 
گهري پئي وڃي سا اوئداهي آهي, ظلمت آهي. ڄڻ شر کي اونداهي 
ليکيو ويو آهي. شر روشميءَ جو دشمن آهي پر سوال اهو آهي ت خدا 
جيڪو قادر مطلق ب آهي ۾ خير مطلق بر تنهن جي خلقيل دنيا پر شر 
ڇو آهي؟ اهو سوال وضاحت سان سمجهڻ ضروري آهي. مسكلو اهو آهي 
ت دنيا امتحان جو گهر آهي جتي انسان کي پنهنجي انهن صلاحيثن کي 
جيڪي کيس بالقوءَ عطا ڪيون ويون آهن تن کي بالفعل صلاحيئن ۾ 
تبد يل ڪرڻو آهي. انهيءَ امتحان جو پيپر اهي رڪاوٽون ۾ مزاحمتون 
آهن جيڪي انسان جي راه پر حاگل ٿين ٿيون. جيڪڏهن اهي رڪاوٽون 
نم هجن ت امتحان جو ۾ آزماگش جي صورت کي ختم ٿي وڃي. آهي 
مزاحمٽون شر آهن جڻ جو هئڻ آزمائش لاءِ ضروي آهي. ان سان گڏو 
گڏ ٿي زند گي جا تضاد جيڪي زندگيءَ جو لازمي شرط آهن تڻ کاڻ 
بچڻ ممڪن ناهي. بيماري ۾ صحت, جواني ۾ پوڙهائپ. زند گي ۾ موت 
وارا تضاد الله جي مشيت جو حصو آهن. هت هر ڪمال کائپوءِ زوال آهي 
انڪري جو هي دنيا ڪامل نہ بڻائي وئي آهي البت انکي ڪمال حاصل 
ڪرڻ جو ذريعو بنايو ويو آهي. هر شكي پنهنجي سر خير آهي ڇاڪاڻ 
جو انجو خالق خير آهي. پر انهن سمورين شين مان انساني تعلق ۾ر شر 
جو پاسو نڪري ٿو جنهن کان هوشيار رهڻ ۾ پناه گهرڻ خروري آهي. 

راج بهارين تصوير (1111980) اوئداهي آهي. هڪ اهڙي اونداهي 
جنهن پر عثل ۾ خير جون سموريون ڏياٽيون اُجهامي وڃن ٿيون. جڏهن 
آماوس رات جيان جهالت ۾ ظلمر جي رات سڄي دنيا تي ڇاكنجي ويندي 
آهي ت پوءِ دنيا جي چمڪ ۾ رعنائين تي انسان ه رکجي ويندو آهي ۾ 
اهو عمل سندس عٿيدي ۽ عمل جي مضبوط مرڪزن کي ڪمزور ڪري 
ڇڏيندو آهي. پوءِ وري اهو شر هوندو آهي جيڪو حسد جي ڪري پئدا 
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ٿيندو آهي جتي ماڻهو ماڻهو جي راهم ۾ رڪاوٽ هوندو آهي. پاڻ پر 
ڪينا هوندا آهن. زندگيءَ جون مصيبتون ۾ ڏکياٿيون هوند يون آهن. 
اهي سموريون شر جون مختلف ڪبئيتون آهن. 

هڪ ٻي طريقي کان ڏسجي تم شر خلقت جو ئي حصو آهي پر شر 
الله طرفان نن پر مخلوق پاران پئدا ٿيندو آهي. شر جو پئدا ٿيڻ الله جي 
رضا ۾ سندس امر جي خلاف آهي انڪري شر جي نسبت الله سان نٿي 
ڳنڊڍي سگهجي. مخلوق جو شر انسان جي تعلق مان ۾ سندس حوالي 
سان ظاهر ٿيندو آهي. معاشري پر ظلم جي اونداهي پکڙبي آهي ت 
صحتمند قدر پنهنجو منهن لڪاگيندا آهن پوءِ ماڻهوءَ لاءِ شرافت سان 
جيگڻ ڏکيو ٿي پوندو آهي. سندس شعور سندس ڳچيءَ جو ڦاهو بڻجي 
ويندو آهي ۾ هو هر پل پنهنجو پاڻکي ٽياس تي ٽنگيل محسوس ڪندو 
آهي. 

سحر پنهنجي اصل ۽ نتيجي يعني ٻنهي حوالن سان شر آهي. اهو 
رجس آهي. انهن معنائن ۾ر شرڪ رجس آهي ۾ اهو شرڪ آهي انڪري 
جو سحر پر الله جي طاقت کانسواءِ ٻين طانن تي ڀروسو ڪيو ويندو 
آهي ۾ شيطاني ۾ ڂبيثٿ طاقتن جي سهڪار ۾ مدد حاصل ڪٿ يذ ويندي 
آهي. اجتماعي زندگيءَ پر جڏهن قومون غير يقينيءَ جو شڪار ٿي 
وينديون آهن ۾ ٻيڻ قومن تي ڀروسو ڪرڻ لڳنديون آهن ت, اها بہ سحر 
جهڙي ئي ڪيفيت هوندي آهي. 

معاشري جي تناظر ۾ سورة جي مفهوم تي غور ڪجي ت, پتو ٿو 
لڳي تم سورت ۾ر ٽن قسمن جي ٻرائين جو ذڪر ڪيل آهي. شر جا ٽي 
وڏا بت آهن, غاستي, نفان ۾ حاسد. 

غاسق اهو ظالم آهي جيڪو پنهنجي دولت ۾ اقتدار جي زور تي 
ظاهر حملو ڪندو آهي. نفاثہ غاسق جو اهو ساٿاري آهي جيڪو ڳجهن 
حيلن ۾ وسيلن ذريعي ماڻهن جون همشون ۽ سندن ارادا پست ڪري 
غاسق لاءِ زمبن هموار ڪندو آهي ۾ حاسد اهو آهي جيڪو نہ غاسق جو 
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ساٿي آهي ۾ نہ وري نفا سان ڪو تعلق رکي ٿو پر پنهنجي اندر جي 
تنگي. پنهنجي انا. خود پسندي ۾ ٻين کان ريس جي ڪري ڪو 
اجتماعي ڪرر اڳتي وڌائڻ پر رڪاوٽ وجهي ٿو ۾ ائين هو اڻ سڌي طرح 
غاسق ۾ نفائ جا مقصد پورا ٿو ڪري. مزيدار ڳالهہ اها آهي تم کيس 
انهيءَ سموري سودي پر ڪولا/ نفعو ب نٿو ملي بلڪ هو گهڻو ڪري 
ت غاسق ۾ نفاث جو ويري هوندو آهي پر پنهنجي حسد جي ڪري نہ 
چاهيندي ب انهن جي اڻ سڌي مدد ڪندو آهي. 

دين جي تناظر پر سورت جي مفهوم تي غور ڪبو تہ جيڪا 
تصوير اسان جي سامهون اچي ٿي سا ڪجه هن ريت آهي تم دين جا 
وڏا دشمن بہ ٽي آهن, هڪ اهي جيڪي کلي مخالفت نٿا ڪن پر 
جي مضبوط مرڪزن جي ڳنڍين تي ڦوڪون هڻي انهن کي ڪمزور ڪن 
ٿا تم جيئن دين جا دشمن جڏهن انتي حملو ڪن ت ان ۾ مزاحمت جي 
سگهہ ن هجي. هي نفاث, آهن. انهن ۾ ئي اهي ماڻهو ب شامل آهن 
جيڪي ڊنيا جي حقيقت کي نظر اندا؛ ڪري رڳو هڪ رسمي دين تي 
اصرار ڪن ٿا. هو ان ڳاله کان ڊڄن ٿا ت ڪٿي دين پنهنجي پوري 
جلال ۾ جمال سان ظاهر ٿي انقلاب نہ آڻي وجهي. 

نئن آهي آهن جيڪي نہ غاسق آهڻ نم نفام, کيڻ دين سان تعلق 
آهي پر حَسد کين دين جي خدمت لاءِ اجتماعي جدوجهد ۾ شريڪ ٬ًيئ‏ 
کان روڪي ٿي. انجو نتيجو اهوئي نڪري ٿو جيڪو ديڻ ڇا دشمن 
چاهين ٿا يعني دين جي طاقت ڪمزور ٿي پوندي آهي. 

اهي سموريون صورتون شر جون صورتون آهن جن جو نٿتيجو آهي 
ظلمت., اونداهي, تيزي سان پکڙجندڙ اونداهي ۾ انکان پناه ڏيڻ وارو 
فقط رب الفلق آهي. 


ا*- 


آٰ 
'7<- 


”9 و ٣‏ 
رهم ۾ ک سڪ ۽ اه ڻا ول 
سور ۽ اين تن ىِٿراآيايت 


ُه هڪه< 
ِٿ اٺڙو الَحّبين اج رح 


يڪي 


پڳ 
چ() 
گ 
٣‏ 
ڪا 


ٿڈا: اتان 170 


دور آهي جڏهن ٻار جسماني طور تي ڪمزور ۾ شعوري لحاظ کان نادان 
هوندو آهي. ٻالڪپڻي جي دور ۾ انسان جو ٻچو هر ٻئي جاندار جي ٻار 
جي پيٽ پر وڌيڪ ضہعيف ۾ رب جي مربوبيت جو سڀ کان وڌيڪ 
محتاج هوندو آهي. اهو رب ٿي آهي جيڪو عدم مان وجود خلتي ٿو. 
هو ان وقت کان جڏهن انسان ڪا ذڪر جوڳي شكي نہ هوندو آهي 
سندس پالنا ۾ سنڀال ڪندو آهي. انسان جي عنصرنڻ يعني قويٰ ۾ 
صلاحيتن جي تخليق ۾ تنظير ڪري انهن جي تربيت ۾ پرورش ڪرڻ 
رب جي ربوبيت جو شان آهي ۾ ٻالڪچٹیي پر ربوبيت جو اهو شان 
پنهنجي پوري جمالي شان سان ظاهر ٿيندو آهي. 

پوءِ جوانيءَ جو دور ايندو آهي جڏهن قوت ۾ صلاحيتون اؤسر جي 
ڪال واري درجي تي هوند يون آهن هاڻ عقل ۾ اختيار جي تربيت 
مڪمل ٿيل هوندي آهي ۾ ڌويٰ جا لشڪر انهن جا تابع هوندا آهن ۽ 
اهي 5ٴتو سي نالنشمصلق ينيب اتان تنهنجي يٽٽ را نخي نڪائتاٽ تي پويي 
طرح متصرف آهي. جواني انسان جي ڪامل اختبيار ۽ اقٿدار جو دور 
آهي. ان بابت اهو.چيو ويو آهي تہ اهو دور الله جي اقتدار ۾ اختيار جو 
اولڙو ۽ سندس بادشاهيءَ جي هڪ جهلڪ آهي. مطلب تم جوانيءَ جي 
دور جو تعلق الله جي اڻ شان سان آهي جنهن کي ملڪ الناس طور ظاهر 
ڪيو ويو آهي. 

هاڻ انکانپوءِ پختگيءَ جو دور اچي ٿو جڏهن انسان زندگيءَ جي 
تضادن تي غور ڪري اسرار ۾ حتيقتون ڳولهي ٿو. پنهنجي فائدي ۾ 
مفاد جو فڪر ڪري ٿو. دنيا جي طلسمر جي ڪُنجي ڳولهي ٿو. اهو 
عقل ۾ شمور جي پختگيءَ جو دور آهي جيڪو مٿس عبوديت جي 
حتيقت ظاهر ڪري ٿو. ان دور جي تصوير ڪشي ڪلام پاڪ ۾ر هن 
ريت ڪئٿي وئي آهي: 


سورة التاس 171 


(ترجهوا. ” جڏهن هو پنهنجي ڪمال تاٿين پهتو ۾ سندس ڄمار چاليه, 
سال ٿي وئي تم هڻ چيو تم اي الله تون مونکي ان ڳاله جي توفيق ڏي 
جو آءُ تنهنجي انهيءَ نعمت جو شڪر ادا ڪريان جيڪا تو مونتي ۾ 
منهنجي والديڻ تي ڪٿي ۾ مونکي ان ڳالهم جي توفيق ڏي ت, صالح عمل 
ڪري سگهان ۾ منهنجي ذريت (اولاد) جي اصلاح ڪر. آءٌ توڏانهن 
رجوع ٿو ڪريان ۾ توتي ايمان ٿو آڻيان”. 

اها ڪيفيت ال جي الوهيت واري شان جو پرتو آهي. ڄڻ انسان 
جي بزرگيءَ واري دور جو خاص تعلق الله جي ان صفت سان آهي 
جنهنکي اله الناس چكي ظاهر ڪبو ويو آهي. 

خلاصو اهو ت الله جون ٽي صفتون يعتني سندس رب هڱڻ. سندس 
مالڪ هكڻ ۾ سندس اله هكڻ جيتوڻيڪ سموري انساني زندگيءَ تي 
محيط آهن پر پنهنجي امتيازي شان سان اهي اسر انبسان جي زند گيءَ 


هڪ ٻکي رخ سان انهن اسمن جي ترتيب ۾ انهن جي معنويت تي 
غور ڪرڻ سان ڏستدا سون تم پناه انکان گهري ويندي آهي جنهن 
ساڻ انساڻ جو سڀ کاڻ وڌيڪ ويجهو تعلق هجي. جنهن ۾ ان ڳالهہ 
جي قدرت هجي تم هو هر قسمر جو شر ٽاري سگهي ۾ جيڪو ان ڳاله٫‏ 
جو اهل هجي جو سندس عبادت ڪري سگهجي. هاڻ ان حاظ کان هن 
سورت ۾ر ذڪر هيٺ اسمن تي غور ڪجي تہ ٽئي اسر يعني رب, ملڪ 
۾ اله پنهنجي پنهنجي جاء تي پناه, گهرڻ لاءِ مڪمل سبب جي حيثيت 

پنام گهرڻ جو پهريون سبب قربت ۽ تعلق آهي. انسان جو سڀ 
کان ويجهو ناتو پنهنجي رب سان آهي. هو انسان جي شهم رڳ کان بہ 
وڌيڪ ويجهو آهي. اهوئي ولي الامر آهي اهوٿي وڪيل آهي. اه وئي 
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رحمان ۾ رحيمر آهي ۾ اهوئي بندن تي سڀ کان وڌيڪ مهربان ٻہ آهي. 
هو کيڻ پناهہ ڏيڻ تي راضي ۾ منجهائن شر ٽارڻ جو خواهشمند آهي. 
بندو هر ضشرورت ۾ر هن ڏانهن نهاري ٿو. انڪري جو اها بندي جي 
فطرت بہ آهي ۾ عادت بہ ۾ سندس خالقيت ۾ رحمانيت هر حالت ۾ر 
بندي کي پنهنجي پنهنجي پناه, پر وٺي ٿي. رب الناس اهو آهي جيڪو 
انسانن کي هر شر کان پناه ڏيڻ چاهي ٿو پر رب جي لفظ ۾ران ڳاله, 
تصور نٿو ملي تہ هو شر ٽارڻ جي قدرت ۾ اختيار بہ رکي ٿو. قدرت 
نالڅتياز ۽ ٿلؽ انڪ ساڻ آهي. اهوٿي مالڪ اللڪ آهي.٣يٽندس‏ شاڻ 
هي آهي ”له ملڪ السمؤت والارض” هر شكي تي سندس اقتدار آهي. هر 
خشڪ ۾ تر سندس اختيار ۾ر آهي. اهوئي انسانن جو بادشاه ۾ سندن 
زماندار آهي هو ملڪ بہ آهي ت مالڪ ب. هو ان ڳاله جي قدرت رکي 
ٿو تم انسانڻ کي هر شكي کان پناه ڏئي سگهي. انڪري کانگس پناه, 
گهرڻ کپي. 

۾ سڀ کان وڏي ڳاله اها تم هن دئيا پر اله گانسواءِ ٻيو ڪير ان 
لائق آهي جنهن کان پناهہم گهرجي. انسان ڏکيائي ۾ آزمائش ۾ رب 
ڏانهن نهاري ٿو. رب پناهم ڏيڻ چاهي ٿو پر جيڪڏهن رب العالين ناهي 
تم منجهس هر قسر جي شر ٽارڻ جي طاقت هگ شضروري ناهي. ملڪ 
اندر هر قسر جو اقتدار آهي. هو هر شر کان پناه ڏئي سگهي ٿو پر 
ٿي سگهي ٿو تم هو پناهم ڏيڻ تي راضي نہ هجي. اله ۾ رب جو شان بہ 
آهي تم ملڪ جو شان ٻہ يعتي اله الناس اهو آهي جيڪو بندن کي پناه, 
ڏيڻ چاهي ٿو ۾ کين پناهم ڏيڻ تي قدرت بہ رکي ٿو. اهو ال آهي. اهو 
ٿي توهانجو رب آهي. سمورو ملڪ هن لاءِ آهي هن کانسواءِ ڪو ٻِيو 
اله ناهي تم پوءِ انکي ڇڏي هيڏانهن هوڏانهن ڪٿي ٿا ڀٽڪو. 

حقيقت هيءَ آهي تہ انسان لاءِ آخري سهارو اهو گي آهي نہ رڳو 
آخري پر پهريون سهارو بہ اهوئي آهي. عبد جي اخلاص جي گهر آهي تہ 
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هو هر حال پر هڻ ڏانهن رجو ع ڪري. سڀني پاسن کان منهن موڙي هن 
ڏانهن متوجم ٿئي. ڪنهن مادي فائدي لاءِ نہ پر ان لاءِ جو هو آهي ٿي 
انجي لاٿق. اهو سندس شان آهي تہ جڏهن بندو پوري خلوص سان هن 
ڏانهن رجوع ڪري ٿو ت هو بندي کي پنهنجي نممتن سان نوازي ٿو. 
هي جيڪو چيو ويندو آهي تم حضور جن جي مڪي زند گي هڪ قسم 
جي تياري هئي ۾ مدني زند گي ان تياري جو نتيجو يا لاڀ هي ت اها 
انتهائي گمراهہ ڪندڙ ڳاله آهي انڪري جو دولت يا حڪومت کي 
حضور جن جي زندگيءَ جو مقصد ڄاڻائڻ کان وڌيڪ گمراه ڪندڙ 
ڳاله ٻي ڪهڙي ٿي سگهي ٿي. حضور جي اخلاص جي شان جي بلنديءَ 
جو اندازو لڳائخ ئي ڏکيو آهي. پاڻ اها دعا فرمائيندا ها تت اي اللہ تون 
پنهنجي محبت منهنجي لاءِ عزيز بڻائي. خود پنهنجي نفس جي محبت 
کان, پنهنجي عزيزن جي محبت کان, پنهنجي مال جي محبت کان ۽ ان 
محبت کان وڌيڪ جيڪا ڪنهن اڃايل کي تپندڙ رُڃ ۾ ٿڌي پاڻيءَ 
سان ٿي سگهي ٿي. اهڙي مخلص بندي جوشان اهو هو جو هو هر قسمر 
جي مادي فائدي ۾ نقصان کان مٿڀرو ٿي الله ڏانهن رجوع ڪندڙ هو. پوءِ 
جيڪڏهن الله کيس دولت ۽ اقٽدار سان نوازيو تم اهو ب سندس خاص 
ڪرر ۾ مصلحت هئي پر انکي رسول جي زندگيءَ جو حاصل سڏڻ 
تمامر وڏي گمراهيءَ واري ڳاله آهي. 

الله جي عبادت بابت حضرت عليءَ فرمايو ت ڪجه ماڻهو الله جي 
عبادت ڪن ٿا جهتمر جي ڊپ کاڻ, اها غلامن جي عبادت آهي. ڪجهہ 
عبادت ڪن ٿا جنت جي لالڄ پر اها واٻارين جي عبادت آهي ۾ ڪجه 
الله جي عبادت ڪن ٿا ڇاڪاڻ جو هو آهي کي ان لائٌق ت سندس عبادت 
ڪئي وڃي اها آزاد بندن جي عبادت آهي. اهوٿي حقيقي عبادت جو شان 
آهي. هڪ ٻکي موقمي تي پاڻ فرمايائون تت اي منهنجا رب تون منهتجو 
اهڙوئي رب آهين جهڙو آءُ چاهيان ٿو. سو مونکي بہ اهڙوئي بندو بڻائي 
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جهڙو تون پسند ٿو ڪرين. 

عالن ۾ تفسير ڪندڙن ان نڪتي ڏانهن ب ڌياڻ ڇڪرايو آهي تہ 
رب الناس, ملڪ الاس ۾ اله الاس جي وچ پر واؤ عطف ناهي ۾ ٽنهي 
هنڌن تي صفتن جو تعلق ناس جي حوالي سان ظاهر ڪيو ويو آهي. ڄڻ 
انسان لاءِ ڪافي آهي تہ هو الله ڏانهن متوج ٿئي ۾ کيس ڪنهن نالي 
سان پڪاري. هر اسر سندس مڪمل سيب آهي ان لاءِ ڇو کانگس 
پناه, گهرجي. هو رڳو رب الناس ئي ناهي پر رب امشرقين والغربين 
آهي. هو رب العالين آهي. هو رڳو ملڪ الناس ئي ناهي پر مالڪ يوم 
الدين بہ آهي. سندس غلبي ۾ اقتدار جو شان اهو آهي تم زمين ۽ آسمان 
جي ملڪيت هن لاءِ آهي. هو انسانن جو بادشاهم ۾ حاڪم آهي. 
انکانسواءِ شاهي ڪنهن جي لاءِ بہ ناهي. انسانئن جو پنهنجو پاڻ کي 
ملڪ الناس چوڻ الله جي صفت کي چيلتج ڪرڻ آهي ۾ اه وئي الڊ التاس 
آهي جيڪو رب آهي سوکٿي مالڪ آهي ۾ جيڪو رب ۾ مالڪ آهي سوئي 
خداوند ۾ معبود آهي. سمورا ڀلارا اسر سندس آهن کيس ڪنهن ٻہ 
نالي سان پڪاريو, نالو ذات جو شاهد آهي. ۾ شاهد متوج هوندو آهي 
پنهنجي مشهود ڏانهن. انڪري کيس رب الناس چٌو, ملڪ الناس چگو, 
الد الناس چڱو ٽگي صفتون پنهنجي پنهنجي جاءِ تي سبب تام آهن ان لاءِ 
جو هن کان پناهہ گهري وڃي. سور فلق ۾ر ٽن شرن جو ذڪر آهي. 
غاسق جو شر, نافث جو شر ۾ حاسد جو شر. ۾ هيءَ سورت متوج 
ڪري ٿي اله جي هڪ صفت ڏانهن يعني اونداهي چيري روشني ظاهر 
ڪرڻ واري پروردگار, رب الفلق ڏانهن. انجي اٻتڙ سورة التاس ۾ر هڪ 
شر جو ذڪر آهي. وسواس اناس جو شر ۾ هيءَ سورت الله جي ٽن 
صنتن ڏانهن ڌيان ڇڪرائي ٿي يمني رب الناس, ملڪ الناس ۽۾ 
اڊ الناس. 


ان پهلو کان غور ڪجي ت پتو پو ٿو تم سورة فلق پر جن شرن جو 
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ڪج 
ذڪر ڪيو ويو آهي سي پنهنجي اثر. سبب ۾ نتيجي مطلب تم هر حاظ 
کان اونده آهن. خود رب الفلق جي پناه, گهرڻ ۾ اهو اشارو لڪيل 
آهي تم جن شرن کان پناه گهري پكي وڃي سي ظلمت آهن. ڄڻ ظلمت 
جا ٽي وڏا ٿنڀ آهن. جيڪي الله جي روشن زمين تي پنهنجو تسلط 
ڄمائڻ جي پت وڙ پر آهن ۽ ال انهن اونداهين کي چيري نور ٿو ظاهر 
ڪري ڇاڪاڻ جو هو رب الفلق آهي. 

ٽنهي اسمن جي انسان سان نسبت: سورة الخاس ۾ر الله جي ٽن 
صفتن جو ذڪر آهي ۽ اهو ذڪر بہ خاص طور تي انسان جي نسبت 
سان آهي. ان مان ظاهر اهو ٿئي ٿو تہ اهو جيڪو ماڻهن جو حقيقي رب 
آهي. جيڪو مٿن رحمر ڪندڙ آهي سو کين پنهنجي پناهِ ۾ر گهرائي ٿو 
ت جيگن هو پنهنجي بندن کي محفوظ رکي سگهي. انهن ماڻهن جي شر 
کان جيڪي رب ناهن پر رب بٹيل آهن. جيڪي ملڪ ناهن پر ملڪ بڻيا 
ويٺا آهن ۾ جيڪي ال ناهن پر جيڪي الوهيت جي دعويٰ ٿا ڪن. هو 
ڪوڙا رب ۽ رازق بڻيا ويٺا آهن ۾ هو جيڪي پنهنجي طاقت يا پنهنجي 
ظاهري تتندس جي آڌار تي پنهنجو پاڻ کي سجدو ڪرائي رهيا آهن ۾ 
انهن ٽنهي گروهن جو هڪ ؼٺ جوڙ آهي انسانن جي خلاف تم سندن 
ح٬تيتي‏ خدا کي پوئتي ڌڪي پاڻ اڳتي اچن. مطلب تت ها انساڻ ‏ 
سندس خدا جي وچ پر بتن جيان حائل ٿي وڃن ٿا. 

هڪ ٻئي انداز پر اها ڳاله هيئن ڪري سگهجي ٿي تت سورة الغلق 
۾ خيال جو طرف داخليت کاڻ خارجيت ڏانهن آهي. اونداهيوڻ ننس 
جي اندر کان ڦٽي رهيون آهن ۽ ٻاهرين دنيا مٿان ظلم, حيوانيت ۾ 
حسد جي صورت پر پکڙجي رهيون آهن. اونده نفس جي پناه گاهن 
مان خارجي ماحول تي حملي آور ٿي رهي آهي غاسق آهي. نفانہ آهي. 
حاسد آهي, شريا اونداهيءَ جي پاڙ ان جي اندر ۾ر آهي. برائیيون انهن 
جي اندر مان نڪري دنيا پر پکڙجي رهيون آهن يعني سورة فلق ۾ خيال 
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انسان جي باطن کان دنيا ڏانهن سفر ڪري ٿو جڏهن تہ سورة الناس پر 
خيال جي ڏسا خارجيت کاڻ داخليت ڏانهن آهي. حقيقي رب, ملڪ ۾ اله 
جي مقابلي پر ڪوڙا زميني رب, ملڪ ۽ اله ٺهيل آهن ۽ خارجي دنيا جي 
انهيءَ اونداهيءَ جو اثر اآنئسان جي اندر تي پکجي رهيو آهي. سندس دل 
۾ر ڪجه وسوسا پگدا ٿي رهيا آهن, توحيد جا ڪرڻا ميرانجهڙا ٿي رهيا 
آهن ۾ شرڪ جون اونداهيون حملا ڪري رهيون آهن. 

سورة اخلاص پر عتقيدي جي سطح تي توحيد جون معناگون ٻڌايون 
ويون آهن ۾ سورة الناس پر توحيد جون معنائون عملي سطح تي بيان 
ڪيون ويون آهن. سور اخلاص جي سطح مابعدالطبعياتي آهي ۾ سورة 
النتاس پر انهيءَ مابعدالطبعياتي عقيدي کي معاشرتي ۾ سماجياتي تناظر 
ر عمل جي سطح تي پيش ڪيو ويو آهي. مطلب ت. جيڪڏهن ڪو 
ماڻهو الله کانسواءِ ڪنهنڻ ٻکي کي پنهنجو رب سمجهي ٿو, پنهنجيون 
اآُميدون ۾ خوف ساڻس ڳنڍي ٿو, سندس حاڪميت ۾ اقتدار کي تسليمر 
ڪري ٿو کيس پنهنجو رازق سمجهي ٿو يا پنهنجو حاڪمر مڃي ٿو ۾ ان 
جي آڏو مٿو ٽيڪي ٿو ت هو عملي طور تي توحيد جي عقيدي جو انڪار 
ٿو. ڪري انڪري جو حقيقي رب, ملڪ ۽ اله اُهو ٿي آهي. انکاسواءِ, 
جيڪو ب ان جي دعوا ڪري ٿو سو ال جو رقيب بڻجي ماڻهن کي 
حقيقي رٻ کان گمراه ڪري پاڻ ڏانهن ڇڪيندڙ آهي. 
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ٻ<< ڪڪ ببورو ‏ مم‬‬ة ‬ڪ 
نوحيد ۽ شرڪ 

ڪلام پاڪ جي شروعات سورة الڂمد سان ٿکي ٿي ۾ پڄاڻي سورة 
الناس ٿي. ڄڻ تلاوت جو شروعاتي نڪتو حمد آهي ۾ آخري نڪتو رب 
الناس جي پناهمہ. حمد لاءِ وسعت ۾ ماوراگيت مناسب آهي انڪري اُتي 
رب العالين ۾ مالڪ يوم الد ين چيو ويو آهي. پناه جي لاءِ پنهنجائپ ۾ 
قرب جو اظهار آهي ان ڪري هتي رب التاس, ملڪ الناس ۾ ال الناس 
چيو ويو آهي ۽ انهن وسوسن جي شر کان پناه گهري وئي آهي جيڪي 
انسان جا حواس خطا ڪري ٿا ڇڏين. سندس برائي جي خواهشن ۾ 
واڌارو ڪن ٿا. ويساه جي ستقابلي ۾ر شڪ پئدا ڪري عمل کي 
ڪمزور ڪن ٿا. اهي سموريون وسوسي جوڻ مختلف شڪليون آهن ۾ 
انهن جو نتيجو شر آهي جنهن مان شرڪ پئدا ٿيندو آهي. زميني بتن کي 
حقيقي خدا جي جاءِ ڏيڻ شرڪ آهي. زميني بتن جو پنهنجو پاڻ کي 
خدائي صفتن سان موصوف ڪرڻ عظير ظلم آهي. ان جي ٿي نتيجي ۾ 
انسان جي دل ۾ وسوسا پئدا ٿيندا آهن جيڪي توحيد جي ڪرڻي تي 
شرڪ جو پاڇولو وجهڻ ٿا ۾ اخلاص جي نور تي شڪ شبهن جي يلنار 
ٿا ڪن. سورة الناس پر الله کي انسانن کان مٿڀرو ڪري مابعد الطبعياتي 
سطح تي توحيد جو تعارف ڪرايو ويو آهي ۾ سورة الناس پر الله ۾ 
انسانن جي رشتي جو ذڪر آيو آهي. اها عمل جي منزل آهي. اها توحيد 
جي عملي اطلاق ۽ انطباق جي منزل آهي ۾ هاڻ توحيد ۾ شرڪ فقط 
نظريائي ناهن رهيا پر زندگيءَ جون راهون (مذهب) بشجي ويا آهن. 
زميني بتن جو شيوو اهو آهي ت هو دنيا يا فطرت جي تعلق سان خدا نہ 
بثجڻ جا دعويدار نن هوندا آهن. جهڙي ريت قران هڪ واقعي جي ذڪر 
پر ڄاڻايو آهي تہ جڏهن حضرت ابراهير خدائيءَ جي ڪوڙي دعويدار 
آڏو اهو چيو تم منهنجو خدا ت اُهو آهي جيڪو سج اوڀر کان اُڀاري ٿو ۾ 
اولهہ پر لاهي ٿو تن هو دنگ رهجي ويو ڄڻ خدا هئڻ جو اهو دعويدار 
فطرت سان خدا جي تعلق کي نظرانداز ڪري ويو هو پر جيستائين 
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حضرت ابراهيم خدا جو اهو تعارف ڪرائيندو رهيو تم هو انسانن جي 
زند گي ۾ موت جو مالڪ آهي تت نمرود ب ان ڳالهہ جي دعوا ڪندو 
رهيو تم اهو ڪر هو ب ڪري سگهي ٿو. نٿيجو اهو ٿو نڪري زميني 
بت اصل پر انسان جي حوالي سان پنهنجو پاڻ کي اله بڻائين ٿا انڪري 
سورة الناس پر وضاحت ۾ تاڪيد سان اهو چيو ويو آهي تہ اهو ٿي رب 
الناس آهي. آهو ٿي ملڪ الناس آهي ۾ اهوئي اله الناس آهي ۾ ان ان 
سواءِ ڪنهن کي رب, بلڪ يا اله سمجهڻ عملي طور تي توحيد کان 
انڪارآهي ۽ توحيد کان انڪار شرڪ آهي ۾ توحيد ۾ شرڪ پر مصاڂت 
يا ٺا ممڪن ناهي. عرب جي مشرڪن ٺاھ جي ڪا صورت ڪڍڻ 
جي اڇ ڪئي پر حق جي غيرت کي شرڪت گوارا نہ هئي. مشرڪن جو 
چوڻ هو ت آسمان مان پاڻي وسائيندڙ ال آهي پر هيءَ زمين اسان جي 
تصرف پر آهي. زماني تي اسان جو اختيار آهي. قران ظاهر ظهور ان جي 
ترديد ڪئي ۾ ڄاڻايو تن جيڪو آسمانن جو خدا آهي سو ئي زمين جو 
بہ خدا آهي ان ۾ر ڪنهن ٺاه جي گنجاٿش ناهي. 

توحيد نہ رڳو انساني وحدت جو بنياد آهي بلڪم توحيد ئي اهو 
واحد بنياد آهي جنهن تي اتحاد ممڪن آهي. توحيد جي تتاضا اها آهي 
تت انسانن پر فرق ۾ مت پيد نم رکجي ۾ نہ ئي کين رنگ, نسل, ٻولي. 
دولت, طاقت يا ڪنهن ٻکي بنياد تي فرقن ۾ طبقن پر ورهائجي. توحيد 
جي تقاغضا اها اهي تم زندگيءَ جي مختلف نواعن پر وحدت ۽ هم آهنگي 
پئدا ڪكي وڃي. زندگيءَ جا تشاد عدل وسيلي حل ڪجن. عدل ئي هہہ 
گير اتحاد جو بنياد آهي. جتي عدل ناهي آتي اتحاد ممڪن ناهي. ان 
ڪري جو جتي ظلمر هوندو اُتي ظالمر بہ هوندو ۾ مظلوم بہ ۾ ظالم ۾ 
مظلوم ڪڏهن بہ ڀائر نٿا ٿي سگهن. ظالم ۽ مللور هڪ قوم نٿا ٿي 
سگهن. ظالم ۾ مظلوم پر اتحاد ممڪن ناهي: اتحاد قائم ڪرڻ جو 
بنيادي شرط اهو آهي ت معاشري کي ظلم کان پاڪ ڪجي ۾ عدل جي 
بنباد تي, معاشرى جي جوڙجڪ ڪجي. 
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۾‪ججج‪ج‪جي‬‪‬ت7‪ب‪‬ 

جيڪڏهن توحيد جو رستو انساني وحدت جو رستو آهي تہ شرڪ 
جو رستو ڏڦيڙ ۽ اختلاف, تفرقي ۾ تشاد جو رستو آهي. شرڪ جو 
واحد ڪم انسانن ۾ر تفرقو وجهڻ آهي ۾ قومن ۾ هڪ ٿي قوم جي 
مختلف طبقڻ ۾ر امتياز ڪرڻ ۽ دولت, طاقت يا علم جي بنياد تي پوئتي 
پيل قومن جو استحصال ڪرڻ ۾ انهن تي پنهنجو تسلط ڄماڱگڻ آهي. 
ساڳي ريت هڪ ٿي قوم جا مختلف طبقا هڪٻكي تي تسلط ڄمائڻ ۾ 
استحصال ڪرڻ پر مصروف رهن ٿا. شرڪ, زور, زر, دوکي ۾ تد بير جي 
آڌار تي انساني معاشري کي. ماڻهن کي. جن کي الہ پنهنجي رحمت جي 
پناھ. ۾ر سڏي ٿو تن پر تفرتو, اختلاف, ٽڪراءِ ۾ ڏڦيڙ پئدا ڪري ٿو. 

ڪٿي فرعون ۾ هامان جي روپ ۾ 

ڪٿي تارون بڻجي, 

ڪٿي ارباب من دون الله, احبار ۾ رهبان جي صورت ۾ 

۾ ڪٿي بلعم باعور جي شڪل ۾ر. 

اهي سموريون زميني بتن جون صورتون آهن ۾ اهي زميني بت 
پنهنجي سند ۽ جواز لاءِ جڏهن دين کي استعمال ڪن ٿا تم وڏي تباهيءَ 
واري صورتحال پئدا ٿکي ٿي. هي مذهبن جي صورت کي چٿي ڇڏين ٿا. 
انجي انقلاب جي روح کي داغي ڪن ٿا ۽ انجي زندگي بخش ۾ حيات 
ڀري پيغام کي بدلائي انکي پنهنجن ڪڌڻ مقصد ن جي پورائي لاءِ ڍال 
پنائين ٿا. اسلامر ماڻهن جي آزادي. انصاف, عدل ۽ ڀائپي جو پيغامر آهي. 
اهو دين جيڪو ماڻهن کي غير الله جي غلاميءَ مان نجات ۾ وهمن جي 
ڄار مان نجات ڏيارڻ آيو. تنهن دين کي جيڪڏهن ماڻهن کي غلام 
بنائڻ ۾کين پنهنجي مفادن لاءِ زنجيرن جي ڪڙين طور استعمال ڪيو 
وڃي تم انکان وڌيڪ افسوسناڪ بلڪ شرمتاڪ ڳاله ٻي ڪهڙي 
ٿيندي؟ 


ڊاڪٽر شريمتيءَ ان حقيقت ڏانهن ڌيان ڇڪرايو آهي تت توحيد ۾ 
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شرڪ رڳو عقيدي. نظرثي يا قلسني جي گالھ, ناھي پر اهي زندگيَ 
جون حقيقتون آهن. توحيد, صلواة قاگر ڪرڻ ۾ زڪوات ڏيڻ جي 
تقاضا ڪري ٿي. صلواة قاگر ڪرڻ زميني خدائن کي سجدو ڪرڻ کان 
انڪار ۾ زڪوات ڏيڻ مال ۾ دولت جي بتن کان انڪار آهي. جنهنِ 
معاشري پر صلوا قاگئمر آهي اتي ڪو ماڻهو ٻکئي جو رب ناهي پر اهو 
اهڙو معاشرو آهي جتي سمورا بت ٽوڙي الله جي عبادت ڪئي ٿي وڃي. 
ساڳي ريت زڪوات جو احڪم, مال جي حب جي نفي ڪري ٻين جي 
خدمت, ايار ۾ اخوت جي جذبي کي وڌائي ٿو, صلواة ۽ زڪوات ٻنهي 
جو متصد معاشي ۾ معاشرتي سطح تي عدل قائم ڪرڻ آهي. ڊاڪتر 
علي شريتي فرمائي ٿو؛ 

توحيد ۾ شرڪ حقيقت ۾ر ٻہ مختلف شيون آهن. توحيد جو 
جهنڊو دنيا ۾ عدل جي آڌار تي انقلاب آڻڻ چاهي ٿو. اهو انهن 
ڪمزورن جو جهنڊو آهي جنكي ظالن ڪمزور ڪري ڇڏيو آهي. 
توحيد هنن لاءِ زمين جي وراثت جي بشارت آهي. ٻئي پاسي شرڪ جو 
جهنڊو آهي. اهو ظلم جو جهنڊو آهي, بک ۾ جهل جو جهنڊو آهي. 

تواحيد جو جهنڍو كڎڻ وار الناس آهن ۾ شرڪ جو جهنڊو طاغوت 
جي هٿن پر آهي. ڪفر ۾ دين تعصب ۾ تفرقو نہ پر حق ۾ باطل آهن. 
هدايت ۾ شضلالت آهن. اها عدل ۽ انصاف جي جنگ آهي. 

مومن الله جي راه ۾ر جنگ ڪندو آهي. ڪافر طاغوٽ لاءِ جنگ 
ڪندو آهي تنهتڪري اي آدم جا وارث! اي مردم, اي عوام التاس 
توهين, جنكي الله توانائي بخشي آهي. جنكي آزادي بخشي آهي ۾ جن 
کي ڄاڻ ۾ شعور بخشبو آهي. توهين جيڪي سندس سموريڻ بخششن 
۾ صفتن جا مظهر آهيو. شرڪ جي ٽن ڪمزور ڪندڙ طاغوتي قوتن جي 
وسوسن کان الله جي پناهہ پر اچو. 
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جججڪڪڪجچسہجپسسسسسحت 


وسوسؤ 


0 ڪه 
چئبو آهي ڪنهن خني آواز کي. ڪنهن سرٻاٽ کي. زيور جي جهڻڪار 
کي. شڪاريءَ جي پيرن جي کڙڪي کي مطلب ت, اهڙو آواز جيڪو 
هلڪو هجي ۾ چٽو نئ هجي. وسوسي جي معنيٰ ٿي (اندر جو آواز) يا 
صوت اخڻي. انکي هيگن بہ سمجهي سگهجي ٿو تہ ڪجه خيال, 
ائديشا, رجحان انسان جي من ايندا رهندا آهن انهن کي اصطلاحي 
طور تي خطرا سڏيو ويندو آهي اهي خطرا نيڪ بہ ٿي سگهن ٿا تم بد 
بہ. آهي ځيال. انئديشا يا رجحان جيڪي نيڪي ۾ ڀلائي سان تعلق رکن 
ٿا رحماني يا ملڪي خطرا سڏپا آهن. انجي ابڙ نفساني يا شيطاني 
خطرا آهن جنجو تعلق بديءَ سان آهي. اهيگي خطرا وسوسا آهن. جڏهن 
ت ملڪي يا روحاني خطرا الهام سڏبا آهن. الهامر ۾ وسوسي ٻنهي جي 
محل (جڳه) هڪ آهي پر انهن جا سرچشما مختلف آهن. ٻنهي قسمن 
جون ڪيفيتون دل ۾ر ٿي ٿيڻ ٿيون. وسوسي جي محل (ماڳ) بہ دل 
آهي. وسوسي ۾ الهامر پر فرق ڪرڻ لاءِ بائيبل جي حوالي سان حضرت 
عيسيٰ جو هيءُ قول نقل ڪيو ويو آهي تم هر وڻ پنهنجي ميوي سان 
سڃاتو ويندو آهي ڄڻ تہ انسان جي دل پر جيڪي خطرا لنگهن ٿا تن 
جي نٽيجي پر كانگس جهڙو عمل ٿيندو, ان عمل سان اهو فرق ڪري 
سگهجي ٿو تہ انسان وسوسي جو شڪار هو يا الهام جو. انڪري جو 
خراب عمل نتيجو آهي خراب خيال جو ۾ چڱو عمل نتيجو آهي چڱي 
خيال جو. انکانسواءِ وسوسي ۾ الهام ۾ر فرق ڪرڻ جو پكمانو خود 
انسان جو عثل ۾ سندس اها ڏات آهي جيڪا کيس قدرت عطيو ڪئي 
آهي ۾ جنهن ڏانهن ڪتاب پر اهو چئي اشارو ڪيو ويو آهي ت,ہ اسان هر 
نفس کي فجور ۽ تقويٰ جو الهامر ڪيو آهي. سو اهي خطرا جنجي تاٿيد 
عقل, ضمير ۽ فرقان ڪري ملڪي يا الهامي خطرا آهن ۾ انهن جو ضد 
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اهي شيطائي خطرا آهن جنجي عقل ۾ شضشمير مخالنت ڪن ٿا. اهو 
وسوسي ۾ الهام ۾ر فرق ڪرڻ جو اصلي پكمانو آهي ۽۾ خارجي پئمانو 
اهو ٿي آهي جپڪو حضرت عيسيٰ جو قول آهي تہ وڻ پنهنجي ميوي سان 
سڃاتو ويندو آهي. مطلب تہ عمل جي نتيجي سان وسوسي ۽ الهامر جي 
فرق کي سڃاتي سگهجي ٿو. 
هستّوسي جي وصف. سبب ۽ بمختلف صڙرنؤون: هاڻ وسوسي جي 
وصف ٿي اهي حطرا ۾ انديشا جيڪي دل تي واره ٿين ٿا ۾ جيڪي عقل 
جي مخالفت هوندي بہ نفس تي غالب ٿا اچن. انهن جون ٽي نوعيٽون 
آهن عتلي, حسي ۾ شرعي. عتلي وسوسو ڎهن جو فتور ۾ عقل جو 
جڏهن ڳالهائڻ پر ربط نہ هوندو آهي ۾ خود شناسي ڪمزور ٿي ويندي 
آهي ۽ انسان ڪنهن خيال يا فريب جو شڪار ٿي ويندو آهي. حسي 
وسوسي جو تعلق اخلاق سان آهي. معاملن پر بدي. بد انديشي, شرارت 
اهي سڀكگي حسي وسوسي جون شڪليون آهن. شرعي وسوسو اهو آهي 
جنهنکي شڪ چيو ويندو آهي جيڪو يقين جو ضد آهي. يڻين ايمان جي 
اها منزل آهي جتي علمر عمل ذريعي محڪر ۾ راسخ ٿي ويندو آهي شڪ 
علمر ۾ عمل ٻنهي کي ڪمزور ۾ دونهاٽيل ڪري ڇڏيندو آهي. 

وسوسو انساني فطرت جي ڪمزوري آهي انکان پناه لاءِ ال 
ڏانهن رجو ع ڪرڻ گهرجي. بندو جيتري عجز ۾ انڪساريءَ سان الله 
ڏانهن رجو ع ڪندو اوتروئي الله ڏانهن سندس ڌيان وڌندو ويندو ۾ هو 
وسوسي جي شر کان محفوظ ٿي ويندو. 

وسوسو ڪهڙي ڪهڙي ريت ظاهر ٿکي ثو انجو احاطو ڪرڻ 
مايوسي. پنهنجو پاڻ کي بلڪل مجبور ۾ بيوس سمجهڻ اها ڌار ڳاله 
آهي تم اهڙي حالت ۾ر بہ هو فيصلو ڪرڻ جو اختيار رکي ٿو. ٻئي پاسي 
پنهنجي پاڻ کي فرعون سمجهڻ, اهو سمجهڻ تہ هو هر قسم جو اختيار 
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رکي ٿو, بہ وسوسو آهي. برائي کي پرڪشش انداز پر پيشس ڪرڻ سان 
بہ ماڻهو وسوسن جو شڪار ٿين ٿا. اڄڪلهہ پبلسٽي هڪ آرٽ آهي 
جنهڻ جو مقصد ڪنهڻ شكي جي حالت بهٽر بنائڻ نئ پر ماڻهن جي 
فيصلي وارن مرڪزن کي ڪمزور ڪري پنهنجون شيون وڪرو ڪرڻ 
آهي. ساڳي ريت ڊپلوميسي بہ هڪ آرٽ آهي. اڳتي هلي برين واشنگ 
جي منزل اچي ٿي. شيطاني وسوسو انسانن کي ڪمزور, سندن طاقت 
کي صحيح بنيادن کان غافل ۾ دوکي پر مبتلا ڪرڻ جو سبب بڎجي ٿو. 
برين واشنگ سندس ارادي کي جنهن پاسي چاهي لوڙهي ٿي ڇڏي. 
انڪري جو ٽيڪنالاجي ايتري مضبوط ٿيٌ وئي آهي ۾ انجي مقابلي ۾ر 
انسان پنهنجي انا ۾ پاڻ سڃاڻپ پر ايترو تت ڪمزور ٿي ويو آهي جو هو 
برين واشنگ جي نتيجي ۾رڪاري کي اڇو ۾ اڇي کي ڪارو سمجيڻ لڳي 
ٿو. 

ساڳي ريت دنيا جي رنگينين, دولت ۾ طاقت جي ڦونڊ کان متاثر 
ٿي اهو وسوسو پئدا ٿئي ٿو تہ بقا ۾ ترقيءَ جو راز انهن پر ئي لڪيل 
آهي. . ق کا مد ال ڪرڻ چاهين ٿيون ۾ 
. وي ات کي مضبوط باكڻ چاهين ٿيون. .ڪڪ قومن جي 
بڻا ۾ ترقيءَ جو راز رڳو مادي سامان سڙو ناهي پر اهو حوصلو ۾ ارادو 
آهي. اهو اتحاد ۾ ايڪو آهي جيڪو کين جيگرو رهڻ ۾ زند گيءَ جي 
للڪارن جو متابلو ڪرڻ جي صلاحيت عطاڪري ٿو. ڪيتريون ئي 
قومون دولت ۽ طاقت جي گهٹائي هوندي ب تباهمہ ٿي ويون بلڪ سندن 
تباهيءَ جو سبب ٿي اهو هو ڇو تم وٽن ڪو زندگي بخش ۾ زند گي آموز 
پيثاہم باقي نہ رهيو هو. 

اه جي متابلي پر جيترا بہ بت آهن تنجي پوڄا وسوسو آهي پوءِ ڀل 
اهي دولت جا بت هجن يا اقتدار جا, لذت پرستيءَ جا هجن يا شهوتن 
جي حب جا, رومانيت هجي يا عقليت پرستي. انا پرستي هجي يا پنهنجي 
پاڻ کان غفلت يا ويڳاڻپ اهي سڀگي وسوسي پر اچن ٿ عامم طور تي 
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انا پرستي ۾ ويڳاڻپ هڪ ئي وسوسي جون ٻہم شڪليون آهن. ويڳاڻپ 
جي ڪيفيت اها آهي. جنهن پر انسان جي انفراديت ڪمزور ٿي پوندي 
آهي ۾ هو وڏين تنظيمن ۽ ادارن جي مشين جي هڪ پرزي وانگر ٿي 
ويندو آهي. جڏهن انسان فرد نٿو رهي, ماڻهوءَ نما مشين بُجي ٿو 
وڃي. هڪ اهڙي مشين جيڪا وڪرو ۾ خريد ڪري سگهجي. اها 
صورتحال ٽيڪنالاجيءَ جي طاقت جي متابلي ۾ پنهنجي انا جي ڪمزور 
هگڻ واري احساس مان جنم وٺئي ٿي ۾ پوءِ سماجي مجبورين جي دٻاءُ 
تحت پروان چڙهي ٿي. انا پرسٽيءَ پر بہ ماڻهوءَ جي پرستش جو مرڪز 
سندس پنهنجي انا نہ پر اهو ڪو ٻيو هوندو آهي جو سندس انا کي 
ڪحجلي انجي جاءِ ولاريندو آهي ۾ ماڻهو انجي پرستش ڪندو رهي ٿو. 
خلاصو اهو تہ عتقل جو آسيب, جنون, طبعيت ۾ر بدي ۾ برائي 
ڏانهن لاڙو, تشڪ پر پوڻ, اهي سموريون شيون عقيدي ۾ عمل جي 
بنيادن کي ڪمزور ڪري ٿيون ڇڏين. انا پرستي ۾ خود بيگانگي اهي 
سموريون وسوسي جوڻ مختلف شڪليون آهڻ ۾ اهي ڳالهيوڻ پاڻ 
سڃاڻپ جي ڪمزور هكڻ جو نتيجو آهن ۾ پاڻ سڃاڻغ ۾ خدا سڃاڻڻ 
هڪٻکي سان ڳنڍيل ۾ اثنر آهن. جيگن جيگن پاڻ سڃاڻپ ڪمزور 
ٿيندي. خدا سڃاڻپ گهٽ ٿيندي ۽ انسان وسوسن جو شڪار بڻجي 
ويندو. .ڪي دور ۾ ٽيڪنالاچيءَ جي طاقت وڌندي پکي وڃي ۾ 
انسانن جي انفراديت ڪمزو ٿيندي پئي وڃي. پر پروپيگنڊا ماڻهن جي 
ذهنن کي جڪڙي رکيو آهي ايستائين جو ماڻهو اڇي کي ڪارو ۾ ڪاري 
کي اڇو سمجهڻ ٿا لڳن ۾ مزيدار ڳالهہ اها ت هو سمجهن ٿا تت اهو 
فيصلو هنن پاڻ ڪيي آهي جڏهن ت سندن اهو فيصلو پروپگنڊا ۽ 
پبلسٽيءَ جو نٿتيجو هوندو آهي جيڪا سندن دلين ۾ وسوسو پئدا ڪري 
ٿي. انڪري جيتري سائنس ۾ ٽيڪنالاجيءَ جي طاقت وڌي رهي آهي 
اوتري ئي پاڻ سڃاڻپ ۾ خدا سڃاڻپ جي ضرورت بہ وڌي رهي آهي. 


*< 
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بب[ڑِؤچجچجڪجيججج 
انوا اكٿاي 

(وسواس: وسواس يعتي جڏهن واؤ جي هيٺان زير هجي تہ انجي 
معنيٰ آهي وسوسا. اها زير شدت, تڪرار ۾ استمدار لاءِ اسثعمال ٿئي 
ٿي جيگن زلزال. جڏهن واؤ تي زبر هجي (وسواس) تم انجي معنيٰ ٿيندي 
رسو وجهندڙ. يعني وسواس اهو عامل آهي جيڪو انسان کي شر ۾ 
مبتلا ڪري ٿو. سندس عتل چرخ ڪري سندس اندر ۾ر بديءَ جو 
رجحان پئدا ڪري سندس نيڪ ارادن ۾ عملن پر شڪ ۾ شٻهو پئدا 
ڪري ٿو. ڪنهن نيڪ ڪر ڪندي جيڪڏهن انسان پنهنجي دل ۾ 
تنگي محسوس ڪري ت اهو وسواس آهي. جهڙي ريت چيو ويو آهي تہ 
شيطان تو هانکي فٿر کان ڊيڄاري ٿو ڄڻخ ت ال جي راهم ۾ مال خرچ 
ڪرڻ کان روڪي ٿو. ان ڏس پر اما مر حسن عليه ۾ معاويي جي وچ ۾ 
هڪ مڪالي ڏانهن ڏيان ڏيڻ گهرجي. معاويي امام حسن جي سخاوت 
بابت کيڻ لکيو ت لاخير في الاسراف (اسراف ۾ ڪا نيڪي ناهي) امام 
حسن عليه جواب پر معاويي کي لکيو لااسراف في اخير (خير ۾ ڪو 
اسراف ناهي) مطلب تہ جيڪو عامل نيڪ عمل جي راهہ ۾ رڪاوٽ 
وجهي سو وسواس آهي. ان ريت جيڪو عتلن کي چرخ ڪري سو 
وسواس آهي. جنهن وقت عقل سندس اثر پر اچي ٿا وڃن. تم آئين 
محسوس آيندو آهي ڄڻ ڪو آسيب ٿي ويو آهي. دماغ بڇڙن ۾ نيج 
خيالن سان ماٺ ٿي ويندو آهي. صحيح فڪر, صحيح ڏس ۾ر سوچڻ, 
خيالن کي هڪ طرف يا هڪ مرڪز تي مرڪوز رکڻ جي صلاحيت ئي 
ختر ٿي ويندي آهي. حيرانيءَ جو عال هوندو آهي جنهن ۾ انسان 
صحيح ڳاله سوچغ ۾ سمجهڻ کان قاصر ٿي ويندو آهي. ڪلام پاڪ 
ان ڪيثيت بابت چيو آهي تم اهو اٿين آهي جيگن شيطان ڇهي ويو هجي. 

وسوسي جي شروعات وارو نڪتو بديءَ ڏانهن رجحان يا شڪ 
پئدا ٿيڻ آهي جيڪا هڪ فطري ڪمزوري آهي. پر جيڪڏهن انهيءَ 
وسوسي کي روڪڻ جي ڪا تدبير ن ڪكي وئي تم ڪيفيت اها ٿي 
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ويندي جو ماڻهو پنهنجي انسانيت ٿي وڃائي ويهندو, پنهنجو پاڻکان 
ويڳاڻو / لا تعلق ٿي ويندو. سندس ظاهري شڪل ت, انسانن جهڙي 
هوندي آهي پر سندس انسانيت زائل ٿي ويندي آهي. اهو وسوسن جو 
دائرو آهي جتان برائيون شروع ٿي وسوسي کان ٿينديون ۾ ختمر بہ انتي 
ٿين ٿيون ۾ جيڪڏهن انسان ان طاقت جي پناهم ۾ نٿو اچي. جيڪا 
طاقت ٿي وسوسن کاڻ پناهہ ولغ جي طاقت آهي. تم هو پنهنجو پاڻ کي 
وڃائي ويهي ٿو. 

شناس: خناس, خدوس جو مبالفٰي وارو صيو آهي, خنوس جي 
معني آهي پنهتجو ڪر ڪري پوئتي هٽي ويندڙ. هيءُ اهو عامل آهي 
جيڪو انسان جي گهات ۾ر رهي ٿو ۾ کيس غافل ڏسي حملو ڪري ٿو 
۾ جڏهن کيس باخبر ۾ هوشيار ڏسندو آهي ت, پوئتي هٽي ويندو آهي. 
مطلب تم خناس هر اهو عامل آهي جيڪو صحيح راه کان ڀٽڪائي ٿو. 
هيءَ انسان تي پنهنجو تسلط ڄمائي ٿو. ڪوشش ڪري ٿو ايستاٿين 
جو کيس خود پنهنجي اندر لڪائي ٿو ڇڏي. انسانيت کي هضم ڪريو 
ڇڏي. خناس پاڻ ٻہ لڪيل آهي ۾ انسان کي سندس نگاهن کان لڪائي 
ڇڏيندو آهي. اهو:خناس ان ريت انسان جي گهات پر رهندو آهي جيئن 
ڪو شڪاري ڪنهن پکي وغيره جو شڪار ڪرڻ لاءِ گهات پر هوندو 
آهي. هيءُ هر حالت ۾ هر ڪر ۾ر انسان سان شامل آهي. هيءُ سڄي 
زنددگي هڻ سان گڏ لڳو رهندو آهي. هي خناس شيطان جو ٿي نالو آهي 
۾ شيطان جي ڀٽڪائڻ جا طريقا جيڪي ڪلام پاڪ ٻڌايا آهن سي هي 
آهن تم شيطان صراط مستقير تي ويهي ان واٽ تي هلندڙن جي تاڪ ۾ر 
رهي ٿو ۾ موقعو ملندي ٿي مٿن حملو ٿو ڪري. اڳيان, پويان, ساڄي ۾ 
کاٻي کان. ڪي ايڪڙ ٻيڪڙ ماڻهو ئي انجي حملي کاڻ محفوظ رهن ٿا. 
تمامر ٿورڙا ماڻهو ال ڃا شڪر گذار ٻانها هوندا آهن. شيطان جي 
گمراه ڪرڻ جو ٻيو طريقو هي هوندو آهي ت هو دنيا جي شين کي 
انسان جي اکين آڏو خوبصورت بڻائي ڇڏيندو آهي. ان فريب کان اهي 
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انسان بچي سگهندا آهن جن تي الله پنهنجو ڪرم ڪندو آهي ۾ جيڪي 
بندا الله جي پناه پر ايندا آهن سي نہ شيطان جي فريب پر ايندا آهن ۾ 
ن سندس وعدن جو دوکو کاٿيندا آهن. مٿن شيطان جو ڪو اختيار نہ 
هلندو آهي. اصل پر خناس شيطان جو ئي نالو آهي جيڪو دلين ۾ 
وسوسا پئدا ڪندو آهي. هيء اهو لڳ يا شڪاري آهي جنهن جو سڌو 
سنگون تعلق دل سان آهي. هو ماڻهن جي دل تائين پهچي ٿو ۾ ان ساڻ 
ڳالهيون ٿو ڪري اهڙي طرح جو ثہ اکيون انکي ڏسن ٿيون ۾ نب ڪن 
ٻڌن ٿا پر انجون دل سان ڳالهيون ٿينديون رهن ٿيون. هو انتهائي 
لطيف ۾ ڳجهي طريقي سان اثر انداز ٿيندو آهي. انڪري انکان پناه, 
ڏيندڙ ب انتهائي لطيف ۽ باخبر هگڻ گهرجي ۽ اهو لطيف ۽ باخبير رب 
ٿي آهي جنهن انسان کي پگدا ڪيو, سندس فطرت حلقي. هو سندس 
خامين ۾ ڪمزورين کان واقف آهي. رب جو شان اهوگي آهي تہ هو 
مربوب جي ڪمزورين کان واقف هجي تہ جيکڻ هو زندگيءَ جي هر 
مرحلي تي مٿس آيل خطرا ٽاري سگهي ۾ سندس ترقي ۾ بقا جو سامان 
مهيا ڪري سگهي. خناس جي وسوسن کان پناه ڏيندڙ اهوئي رب 
التاس آهي جيڪو پنهنجي بندن کي پناهہ ڏيڻ چاهي ٿو ۾ اهو ئي رب 
التاس ۾ ملڪ الناس آهي. منجهس اها اقتدار ۾ قوت آهي جو هو ان 
خناس کي. جيڪو ڌاڙيل جيان انسان کي ڦري ڀڄي ٿو وڃي. جتي ۾ 
جڏهڻ بہ چاهي سوگهو ڪري سزا ڏئي سگهي ٿؤ. هو ملڪ النتاس آهي 
۾ هوئي الہ التاس آهي. هوئي بندن جو معبود ۾ خداوند آهي. سندس ۾ 
سندس بندن جي وچ پر حاگل ٿيندڙ وسواس اناس ٿي آهن جيڪي 
بندن ۾ الله ۾ر فصل (دوري) پکیدا ڪن ٿا اهي بندي کي اللہ کان پري 
ڪري ڇڏيندا آهن پر جڏهن بندو رب ۾ ملڪ جي پناه پر اچي ويندو 
آهي تم ناس الڊ الناس تاگين پهچي ويندا آهن. ٻندو پنهنجي اله جي پناه, 
۾ر ٻهچي ويندو آهي پوءِ سندس ۾ خدا جي وچ ۾ خناس حاٿل نٿا ٿي 
سگهڻ. 
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وسواس اناس کان اهي ٿي محفوظ رهن ٿا جيڪي الله جا شڪر 
گذار بندا آهن. جيڪي سندس مخلص بندا آهن. جڏهن انسان جي دل ۾ 
سندس باطن معرفت ۾ ايمان سان روشن ۾ منور ٿيندا آهن ۾ جڏهن 
سندس پاڻ سڃاڻپ بيدار ٿيندي آهي ۾ خدا شناسي مضبوط ٿيندي آهي. 
جڏهن هو تقويي جي راه تي گامزن ٿيندو آهي ت, پوءِ وسوسن کي 
روڪڻ لاءِ نيڪيءَ جون طاقتون بيدار ٿي وڃن ٿيون ۾ ال جا فرشتا 
خناس جي اثر جا سموارا رستا بند ڪريو ڇڏين. جيڪڏهڻ خدائي 
توثيق دل جي جهروڪي مان روشنيءَ ڏانهن داخل ٿيندي رهي ت, پوءِ 
وسوسن جون اونداهيون پنهنجو تسلط نٿيوڻ ڄمائي سگهن. خير ۾ 
صلاح جا بند خناس جي حملڻ آڏو رڪاوٽ ٻبڻجن ٿا ۾ جن رستڻ تان 
هو حملو ڪري سگهي ٿو تنکي بند ڪن ٿا. پر جڏهن غفلت وگهي 
انسان ڪمزوريءَ جو شڪار ٿکي ٿو تت خناس جو لشڪر پوري سگه, 
سان چڙهائي ڪري ٿو ت جيکن انسان کي پنهنجي ڪنٽرول هيٺ 
ڪري. پوءِ انسان بديءَ لاءِ عذر ۾ جواز ڳولهي ٿو. پوءِ هو بديءَ ڏانهن 
پيُشقدمي ڪري ٿو ۽ ان پهرين وک کي جيڪو هو غلط راه ڏانهن کڻي 
ٿو. هلڪي ۾ معمولي غلطي سمجهي ٿو پر اهائي سندس سڀ کان وڏي 
غلطي آهي انڪري جو انسان جيستائين ڪنهن قد مم كڻڻ جو فيصلو نٿو 
ڪري آزاد آهي پر جڏهن هن ڪو قدم کڻي ورتو ت پوءِ اهو سندس 
ڀاڳ بڻجي ويندو آهي. هر ماڻهو پنهنجي عمل جي نتيجي سان ٻڌل آهي. 
ڪو قد م کڻي انجي نتيجي کان بچاءُ جي سڌ يا اميد جهل ۾ فريب 
کانسواءِ ڪجه بپ ناهي. 

جڏهن خناس خير ۾ صلاح جي طاقتن کي ڪمزور ڪري ڇڏيندو 
آهي تم وسوسا انسان کي ڦاساگڻ شروع ڪندا آهن. کيس بديءَ ڏانهڻ 
ڇڪيندا آهن. نيڪيءَ کان روڪيندا آهن. شوق ۽ اميدن جو ڳاڻيٽو 
وڌي ويندو آهي. جنهن جو اندر ايمان ۾ معرفت جي روشنيءَ سان منور 
آهي سو خناس جي حملڻ کان محفوظ آهي. اهي سمورا رستا ڄاڻي ٿو 
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جن کان ناس حملو ڪري سگهي ٿو ۽ هو انهن گڙکين کي خير ۽ 
صلاح سان بند ٿو رکي جن مان وسوسا داڂل ٿي سگهن ٿا پر جڏهن 
باطن جي اها روشني جهڪي ٿي ويندي آهي ت انسان وسوسن جي 
اونداهين پر ڦاسي پوندو آهي. مٿس شيطان غالب اچي ويندو آهي 
هوشيطان جي گروهم ۾ر شامل ٿي ويندو آهي. نہ رڳو ايترو پر پاڻ 
شيطان بڻجي ويندو آهي. انڪري جو وسوسا آخرڪار سندس انسانيت 
کي ٿي گڙڪائي ويندا آهن. ان موقعي تي اها ڳاله ڪرڻ دچٰسپي کاڻ 
خالي نہ ٿيندي تم جهڙي ريت شيطان کي اله جي درٻار جو ڪتو سڏيو 
ويو آهي تنهن ريت کيس ڀولڙو بہ چيو ويو آهي. ڀولڙي جي صنت نقل 
ڪرڻ آهي. شيطان الله جو نل ڪري ٿو. جهڙي ريت اله وعدو ڪري 
ٿو ان ريت شيطان بہ وعدو ڪندو آهي. جهڙي ريت ال جو ملڪ ۾ 
سندس لشڪر آهي ائين شيطان بہ پنهنجي قوت ۾ لشڪر ڏيکاري ٿو. 
جهڙي ريت الله جا ڪيترائي نالا آهن ايگڻ شيطان جا بہ انيڪ نالا آهن. 
طاغوت يعني سرڪش,. ابليس يہئي مايوس ۾ غمگين ۾ خناس يعني 
پنهنجو ڪر ڪري پوئتي هٽي وڃڻ وارو. غفلت ۾ وار ڪندڙ ۾ 
ڀٽڪائڻ وارو جيڪو ماڻهن جي دلين پر وسوسو وجهي ٿو ۾ اهو ناس 
جنن مان ب آهي تم انسانڻ مان بہ. ڪلام پاڪ پر شيطائڻ متعلق بہ 
چيو ويو آهي تہ اهي جنن مان بہ آهن ت انسانن مان پہ. شيطانن سان 
گڏ ڃئئ ۾ انسانن جو ذڪر ڪري اهو ڄاڻايو ويو آهي تہ اهي طاقتون 
جيڪي شر ڃو ڪر ڪندڙ آهن ۾ ظاهر بہ آهن جيئگن انساڻ ۾ لڪيل 
ڊہ جيگن جن. حديٿ پر ارشاھ آهي تہ شيطان, انسانن اندر رت وانگر 
هلندو رهندو آهي. يعني انسان جا سمورا عضوا ۾ انگ شر جي قوتن جي 
اثر هيٺ اچي ويندا آهن. 

شياطين الجن ۽شياطين الناس: شياطين اڃن اهي سموريون مخفي ۾ اڻ 
ڏٺل طاقتون آهن جيڪي نيڪيءَ جي راه تاڻ هتائي بديءَ ڏانهن 
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هرکاٿين ٿيون ۾ شياطين الانس اهي سمورا فرد آهن جيڪي خير جي 
ڪمن پر رځنو وجهن ٿا. لٻاڙ وارين تقريرن ذريعي حقيقتن کي مسخ 
ڪن ٿا. فريب ۾ دوکي جا ڄار پکيڙي ماڻهن کي رسمن. رواجن ۾ 
وهمن جي زنجيرن ۾ جڪڙين ٿا. جيڪي دين جي صحيح تصوير 
لڪائي هڪ رسمي ۾ ظاهري دين جي پرچار ٿا ڪن تہ جيگن ماڻهن جو 
ڌيان ڪٿي دين جي حقيقي روح ڏانهن نہ ڇڪجي وڃي جيڪو ذهن ۾ 
فڪر پر انقلاب برپا ڪري ٿو, جيڪو دولت ۾ اقتدار جي بنن کي پرزا 
پرزا ڪريو ڇڏي. اهي شياطين الانس ڪڏهن ناصع تم ڪڏهڻ مصلح 
جي روپ پر تم وري ڪڏهن ڪنهن تقدس واري شخصيت جي روپ ۾ 
لڪيل هوندا آهن. هي هر هنڌ آهڻ. گهر, مدرسي, خائقاه, آفيس,. 
عمارت, گهٽي ۾ بازار مطلب تم هر هنڌ تي انهن جو ٿاڪ هوندو آهي 
جيڪي انسانن کي نيڪي کان بدظن ۾ شڪي ڪري بديءَ ڏانهن راغب 
ڪن ٿا. ايمان ۾ خير جي عمل سان کين تڪليف ٿکي ٿي. اهي شر ۾ 
ٽباهي جي زسٽي کي وسيع, ويڪرو ۽ هموار ڪندا آهن تہ جيگڻ ماڻهو 
ان تي آسانيءَ سان هلي سگهن ۾ نيڪيءَ جي رستن کي ڏکيو ڪن ٿا تہ 
جيگن جيڪي ماڻهو انتي هلخ چاهين تن لاءِ ب اهو ناممڪن بڻجي وڃي. 
بلڪ هي ت اهي ماڻهو آهن جيڪي ڪفثر ۾ ظلم کي خير, صلاح ۾ دين 
جي نالي تي پيش ڪن ٿا. سندن طريقا اهي آهن جو هنن ظلمت کي 
روشنيءَ جو نالو ڏنو آهي. هيءُ دين کي رسمن ۽ رواجن ۾ر محصور ٿا 
ڪن. هي موت کي زند گي بشائي ڏيکارين ٿا. سندن طريقا مختلف ۾ 
انيڪ آهن جن وسيلي هو دلين پر وسوسا وجهن ٿا. ال سڀئي کي انهن 
کان پناهم ۾ر رکي. 
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آخري لفظ 

سور الفلق ۾ سورة التاس ڪلام پاڪ جون ٻہ مختصر پر انتهائي 
اهمر سورتون آهن. جنجي نزول کانپوءِ حضور جن فرمايو تت ڪاله رات 
مونتي ٻ اهڙيون سورتون نازل ٿيون آهن جو انهن جهڙيون ڪڏهن بہ 
نازل نم ٿيون آهن. 

ڪلام پاڪ جي هاڻوڪي ترتيب ۾ اهي ٻکي سورتون سڀ کان 
پڇاڙيءَ واريون آهن جيڪي سور الاخلاص کان هڪد م پوءِ اچن ٿيون. 
ڪلام پاڪ جي تلاوت هڪ روحاني سفر آهي. جنهن جي ڪمال وارو 
نڪتو سورة الاخلاص آهي۔. ان روحاني سفر پر انسان جيڪا هدايت 
(نور) ڪسب ڪري ٿو تنهن کي شر جي داخلي ۾ خارجي حملن کان 
بچائڻ لاءِ سورة النلق ۾ سورة التاس جي تعليم ڏئي وئي آهي. حتيقت 
اها آهي تم ڪلام پاڪ جي تلاوت سان انسان هدايت جو جيڪو نور 
ڪسب ڪري ٿو سو ب الله جي ڪرم ۾ سندس عطا ڪيل توفيق 
ذريعي ئي ممڪنڻ آهي ۽ ان روحاني ڪسب جو تحفظ ۽ مختلف قسمن 
جي شرن کان انجو بچاءُ ب الله جي مدد ۾ سندس پناهم کانسواءِ _ 
ممڪنڻ ناهي. سورة الفلق ۾ سور الناس الله کان استماڎي (پناه, گهرڻ) 
۾ استعانت جي منزل آهن. ڇاڪاڻ جو رڳو خدا پر ئي اها قدرت آهي جو 
هو شر جي مختلف داخلي ۾ خارجي حملن کان, جيڪي عقيدي ۾ عمل 
کي فاسد ڪرڻ جو سبب بڻجن ٿا. انسان کي پناه ڏئي سگهي. 
عفيدو ۽ عمل: انهن ٻنهي سورتن بابت اهو چيو ويو آهي تہ انهن 
سورتن پر انهن مامرن جو ذڪر ڪيو ويو آهي جيڪي عقيدي پر خلل 
انداز ٿين ٿا پر عقيدو ۾ عمل هڪ ٿي شيءِ جا ٻہ پهلو آهن. هڪ داخلي 
۾ ٻيو خارجي. جيڪڏهن ٻہ انسان جيڪي ٻ مختلف عتقيدا ركڻ جا 
دعويدار هجن ۾ عمل جي سطح تي هڪجهڙي زند گي گذاري رهيا هجن 
تم انجو مطلب اهو آهي تہ سندن عقيدا بہ هڪجهڙائي آهن. عقيدي ۾ 
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عمل کي هڪٻكي کان ڌار ڪري نم ڏسڻ گهرجي. انڪري مناسب ڳاله, 
اها آهي تہ انهن سورتن ۾ر جن معاملن جون ذڪر ڪيو ويو آهي سي 
عقيدي ۽ عمل ٻنهي تي محيط آهن ۾ انهن سورتن جو تعلق رڳو عقيدي 
سان ناهي پر انسان جي عمل ۾ عقيدي ٻنهي سان آهي. 

هڪ نڪتي نظر اهو بہ آهي تہ سورة النلق ۾ انهن شرن جو ذڪر 
ڪيو ويو آهي جيڪي وچئين درجي جي ايمان وارن تي اثر انداز ٿين ٿا ۾ 
سورة الناس پر انهن شرن جو ذڪر آهي جيڪي ايمان جي حوالي سان 
هيٺاهين درجي وارن کي متاثر ڪن ٿا. 

پر حقيقت هر ان قسمر جو فرق ب مناسب ڳاله ناهي ۾ انجو سڀ 
کان وڏو دليل اهو آهي تہ انهڻ ٻنهي سورتن جو پهريون مخاطب تہ 
خود حضرت محمد صہ آهي. قرآن پاڪ ۾ هڪ مرحلي تي اها ڳاله بہ 
ڪٿي وئي آهي تم اسان هر نبيءَ لاءِ دشمن بڻايا آهن جيڪي شياطيڻ 
الانس والچن آهن ۾ جيڪي پاڻ ۾ر هڪٻکكي کي وحي ڪن ٿا. اسين اها 
ڳاله بہ ڄاڻون ٿا تم استنفار ۾ استماذ و نبين جو معمول آهي پر اها 
انسان لاءِ شر جي حملن کاڻ متاثر هگ ممڪن هجي ۾ پوءِ ال تماليٰ 
استثفار ۾ استماذي جي نتيجي پر سندس حفاظت ڪري. اهڙو انسان 
جيڪو الله جي پناهم پر ٿو اچي شر کان محفوظ ٿي وڃي ٿو. اهوئي نبين 
جي عصمت جو صحيح مفهوم آهي. 

ان گفتگو جو تت اهو آهي ت اڀياس هيٺ آيل ٻئي سورتون (سورة 
الفلق ۾ سورة الناس) انسان جي مجموعي دنياوي مرتبي. تجربي ۾ شر 
جي نوعيت ۾ انجي پيدا ٿيڻ ۾ ڦهلجڻ ۾ انهن جي اثرن ۾ اثرن کان بچاءَ 
سان واسطو رگن ٿيون. 

داخلي خارجي سُر٬‏ هڪ نڪتي نظر هي بہ آهي تہ سورة الفق ۾ 
جسماني ۾ خارجي شر جو بيان آهي ۾ سورة الناس پر ديني. روحاني ۾ 
داخلي شر جو ذڪر آهي پر داخلي ۾ خارجي شر ۾ر فرق جي ليڪ ڪڍڻ 
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گهڻي معتبر ڳاله ناهي. شر انساني دل پر پئدا ٿيندو آهي ۾ ٻاهرين دنيا 
پر پکڙيو آهي ۽ پوءِ ٻاهر جو شر رد عمل جي طور تي انساني دل تي 
اثر انداز ٿيندو آهي. اهو عمل ۽ رد عمل جيڪو جان ۾ جهان, نفسن ۾ 
آفاق وچ پر جاري آهي. شر ۾ خير ٻنهي جو ميدان آهي. 

اڀياس هيٺ ٻنهي سورتن پر داخلي شر ۾ خارجي شر جي پاڻ ۾ 
تعلق تي زور ڏنو ويو آهي. سورة فلق پر داخلي شر مان جيڪي خارجي 
شر پئدا ٿين ٿا انهن جو بيان آهي ۽ سورة الناس پر باطل خدائن جي شر 
کي. طاغوتن جي شر کي يعتي خارجي شر کي دلين جي وسوسن جي 
داخلي شر ڏانهن ڦيرايو ويو آهي. ڄڻ سورة الفلق پر خيال جو طرف 
داخل کان خارج ڏانهڻ آهي جڏهن تہ سور ال ناس ۾ر خيال جو طرف 
خارج کان داخل ڏانهن آهي. خارجي شر دنيا جي ماحول ۾ حالتن ۾ 
داخلي شر جو عمل آهي ۾ داخلي شر, خارج جي شر جو نسان جي 
باطن يا دل ۾ عڪس ۾ رد عمل آهي. 

شر جي منشا ۽ علاغج! شر جي منشا ۾ علاج بئي انساني دل هر 
آهن. داخلي ۾ خارجي شر جي پاڻ پر تعلق جي نتيجي پر جان ۾ جهان 
جي وج پر برائي جو هڪ دائرو بُجي ويندو آهي. انهيءَ دائرة السوء 
جي خروعات بہ دل سان گي ٿئي ٿي ۾ ان دائري ٽوڙڻ جي شروعات بہ 
دل کان ئي ڪري سگهبي آهي. ختابر, انسان جي دلين پر ٿي وسوسو 
وجهي ٿو. انڪري شر کان بچڻ ۽ مقابلو ڪرڻ ۽ مٿس غالب پوڻ لاءِ 
سورة الفلق پر رب الفلق کان ۾ سور التاس پر رپ التاس ملڪ الناس اله 
النان كاڻ استعاذي جي هدايت ڪكي وئي آهي. اسكعاأ ثول .چو خمل 
آهي .اهو دل کي ال تعاليٰ ڏانهن مٽوجہ ڪرڻ آهي ڇاڪاڻ جو رڳو الله 
تعاليٰ ٿي انسان کي شر جي حملن کان ينا ڏئي سگهي ٿو. 

جِئاس: خناس, اٻليس ۽ شيطان سڀ هڪ ٿي آهن, خناس جو وڏو 
لشڪر آهي ۾ سندس ڪيترائي روپ آهن. هو جئن ۾ انسانن يعني آهي 
ڏس پر ايندڙ يا ڏسڻ پر نم ايندڙ آهي محرڪ ۾ عوامل جيڪي انسانن 
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جون دليون وسوسن سان ڀري ڇڏيندا آهن خناس ئي آهن جن جي 
ڪري انسان جو عتل, ايمان ۾ ارادو فاسد ٿي ويندو آهي ۾ دل تي 
اونداهي ڇاگنجي ويندي آهي ۾ جڏ هن دل جي اها اونداهي ٻاهرين خارجي 
دنيا پر پکڙبي آهي تہ غاسق, نفاثہ ۾ حاسد انهيءَ اونداهيءَ جي خيمي 
جا ٿنڀ بڻجي ويندا آهن. غاسق, ثفاڻ ۾ حاسد خناس جا ٿي لشڪر 
آهن يا ٻين لفظن پر خناس جا ئي مختلف روپ آهن. 

وسوسڙ: وسوسا شر جا اهي ٻج آهن جيڪي, خناس انسان جي 
دل پر پوکيندو آهي. پر اهو ٻج ارتداد ۾ ضشرڪ جي زمين پر سلو 
جهليندو آهي ڄڻ شر جو سر چشمو ڪفر ۾ شرڪ آهي. سورة الناس ۾ر 
الله جون ٽي صفتون يعئي ربوبيت, مالڪيت ۽ الوهيت جو ذڪر ڪيو 
ويو آهي. الله جي انهن صثتن کان انڪار يا انهن پر ڪنهڻ ٻئي کي 
شريڪ ڪرڻ ۾ رڳو الله کي رب, مالڪ, یا الله طورڪافي نہ سمجهڻ, 
ڪفر ۾ شرڪ آهي. ان سان ئي دلين ۾ر وسوسا جتم وٺندا آهن ۾ انهن 
وسوسن سان هر قسمر جو شر ڦٽي ٿو. انجي هڪ صورت ت, اها آهي جو 
انسان پنهنجي نفساني خواهشن جهڙوڪ تڪبر, حرص ۾ حسد کاڻ 
مخلوب ٿي وڃي. اهي ماڻهو جيڪي پنهنجي ننس جي گهرجن کان 
مغلوب ٿي وڃن ٿا اهي ڄڻ پنهنجي ننساني خواهشن کي پنهنجو الله 
بڻايو ڇڏين جنهن جي نتيجي پر سندن دل وسوسن جو ٿاڪ بشجيو 
وڃي.ڪفر ۽ شرڪ جي ٻي صورت اها آهي ت, انسان الله کانسواءِ 
ڪنهن ٻي طاقت يا فرد کان مرعوب ٿي کيس پنهجو رب یا مالڪ يا 
ال سمجهڻ لڳي کيس رزق ڏيڻ وارو يا رزق بند ڪندڙ, ماريندڙ يا 
ساڙيندڙ, نفعو يا نقصان پهچائيندڙ تسليم ڪري ۾ کيس ٿي پنهنجي 
اميد ۾ خوف جو مرجم ۾ پنهنجي ڀاگ جو مالڪ قرار ڏي. اها صورتحال 
انهن وسوسن جو نتيجو هوندي آهي جيڪي خناس انسانن جي دليڻ پر 
پئدا ڪن ٿا ۾ اهيئي وسوسا هر قسمر جي شر جو منبع ۾ منشا آهن. 

جيڪڏهن وسوسن جو سرچشمو ڪفر ۾ شرڪ آهي ت ان جو 
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علاج توحيد جو عٿقيدو آهي. جيڪڏهن انسان شرڪ کاڻ پنهتجو پلكئُگ 
بڄاٿي پنهنجي دل کي توحيد سان پاڪ ۽ مور بشائي ٿو ۾ خدا جي 
ربوبيت. ماليڪت ۽ الوهيت جي متابلي پر هر داخلي ۾ خارجي بت کان 
انڪار ٿو ڪري ۾ طاغوت سان جهاد کي پنهنجي زندگيءَ جو مقصد 
ٿوبڻائي ت هو خناس جي شر انگيز وسوسن کان محفوظ ٿو رهي. 
انسان جي دل پر وسوسو خناس ان وقت داخل ڪندو آهي جڏهن هو 
0555 ان 
محروم ۾ پري هوندو آهي. شعور ۾ خدائي يادگيري جي بيدار ٿيندي ئي 
دل ال ڏانهن متوجہ ٿي ويندي آهي ۾ جڏهن بندو استعاذي جي نتيجي ۾ 
الله جي پناهہ پر اچي ويندو آهي تہ پوءِ ناس پوگتي هٽي ويندو آهي. 
ٻري ڀڄي ويندو آهي پر سدائين ڪنهن اهڙي موقعي جي گهات پر هوندو 
آهي جنهن پر انسان کي غافل ڏسي مسر حملو ڪري سگهي. انڪري 
ا'ستعاذو هڪ مسلسل عمل آهي. انسان لاءِ ضروري آهي تم هو هر پل 
پنه:جي رب کان پناهہ گهرندو رهي. انڪري جو شيطان هر پل مٿس 
حملو ڪرڻ لاءِ آتو هوندو آهي. 

سُر کان تحفظ: جيڪڏهن انسان پنهنجو پاڻکي أُن دنيا پر ڏسي 
ٿو جنهن پر هر قسمر جي شر جون ظلمتون پکڙيل آهن, جتي ظالم 
پنهنجا جهنڊا کوڙي رکيا آهن. ارادن تي جبر مسلط ڪيل آهي. نفسن ۾ 
آفاق ۾ فساد ۾ ڎڦير پکڙيل آهي. حيواني قوتون ملڪوتي قوتن تي 
غالب آهن. جت شهوتن جي حب ماڻهن کي پنهنجو اسير بڻائي ڇڏيو 
آهي. جتي عتيدا. ايمان ۾ عمل ڪمزور ٿيندا پيا وڃن. جتي ماڻهو 
ڪوڙين تمنائن ۾ اميیدن جا قيیدي آهن جتي دلين جي بغض. تنگي ۾ 
5 هم نان ٻاري ڇڏي آهي تت پوءِ انسان کي هدايت ڪئي وئي 
آهي تہ هو مايوس نم ٿئي ۾ انجي پناهم پر اچي جيڪو اونداهي کي چيري 
روشني ظاهر ڪرڻ وارو آهي ۾ ظلمت جي طاقتن جو ساٿاري ۾ مددگار 
بڻجڻ بدران عدل. احسان, محبت ۽ ڀائٻيءَ جي روشن باک ڦٽاٿكڻ لاءِ 
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ظلمت ج, طاقتن سان جهاد ڪري. پوءِ ڀل انهيءَ جھاد جي گيس 
ڪهڙي بہ قيمت ڈيڻي پوي. انڪري جو ظل جي طاتن کان اثرائتي 
طور محفوظ هكڻ لاءِ ڪاب قيمت ري ناهي. 

انجي ابتڙ جيڪڏهن انسان ظلمت جي طاقى سان سهڪار ڪري 
ٿو ۾ ظلمت جي طاقتن خلاف رب الفلق جي پناھ. ب گهرڻ بہ ظلمت جي 
طاقڻن سان سهڪار آهي, تن پوءِ طاقت ۾ اقتّدار جو دٻاءُ, دولت جي 
لالج, تزوير جي ڄار وسيلي الله جي بندن جو شڪار ڪرڻ وارا سڀگي 
خناس جا مختلف روپ آهن. ائجي ععقل, ايمان ۽ ارادي کي پنهنجي 
وسوسن ساڻ تباهم ڪندا ۾ نہ رڳو سندس انساني حق پر خود سندس 
هت 

شر جي شروعات ب شرڪ سان ٿکي ٿي ت انجي پڄاڻي ۾ انتها بہ 
شرڪ آهي. شر جي شروعات اها آهي تہ انسان برائي ۾ شرارت ڏانهن 
مال ٿيندو آهي ۾ شر جي انتها اها آهي تت هو پنهنجي انسانيت ٿي 
وڃائي ويهندو آهي. پاڻ وسواس اناس بڻجي ويندو آهي. 

خناس جي تحريڪ تي (خناس جنن ۽ انسانن منجهان آهي جيڪي 
الله جي مخلوق آهن) شر انسان جي دل مان ڦُٽي ٿو٫,‏ دل هن نڪري دنيا 
پر پکڙجي ٿو ۾ جيگن جيگن دنيا تي شر جو تسلط وڌندو ويسر آهي ۾ 
انسان غفلت جو شڪار ٿي خناس جو هٿيار بشيل رهندو تيگن تيگن 
انسان جو ئفس يا دل يا ٻين لفظن ۾ر ‏ <دن حقيقت ۾ انسانيت مسڂ 
ٿيندي ويندي. 

جڏهن دل پر وسوسا پگدا ٿيندا رهن تہ انسان غفلت دور ڪري 
رب الناس ملڪ الخاس ۾ اله الخاس جي پناهم ۾ر اچي ۾ جڏهن دنيا ۾ر 
اوئداهيءَ جو راج هجي ۽ انسان حيران ۾ پريشان هجي ت ٫ُن‏ مهل رب 
الفلق جي پتاهہ گهري. 

اهو دروازو هردرجي ۾ هر منزل تي کليل آهي. +. ر جي هر درجي 
۾ر اختيار جو اهو رستو موجود آهي ۾ جڏهن اهو رستو موجود آهي ت 
شيطان جو هر حربو ۾ شر جو هر حملو ضعيف آهي. 


